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स्व0 श्री बद्ध प्रसाद बागौरिया 


ज श्रद्धापण ह्न 


मेरे पूज्य पिता श्री (स्वर्गीय श्री बद्रीप्रसाद बाजोरिया) श्री रामचरित मानस के परम 
भक्त थे । वे प्रतिदिन उसके एक अश का क्रमशः पाठ किया करते थे । उनके जीवन मे आस्था 
ओौर आचरण का संगमथा। वे जिस अश का पाठ करते, उसक्रे तत्व क चिन्तन करते 
ओौ र उसे अपने जीवन-व्यवहार मे उतारने का प्रयत्न भी । उनमे समाजसेवा की जो भावना 
थी, उसके विकास मे इस ग्रन्थ से उन्हें सहायता मिलती है, यह्‌ उनका व्रिश्वास था ॥ 


यो तो श्री रामचरित मानस भारत का महानतम ग्रन्थ होते हए भी बोलचाल की सरल 
भाषा में लिखा गया है, पर इस सरलता मे धम, सभ्यता, अध्यात्म ओर जीवन शास्त्र के 


बहुमूल्य हीरे-मोती छ्पि हए दै । इन हीरे-मोतियों की जसी खोज, परख, मूल्यांकन ओर विवेचन. 


पूज्य पण्डित श्री रामकिकरजी उपाध्याय महाराज ने किया है, वह्‌ अनेक जन्मों की साधना ओर 
भगवान की कृपासे ही संभव है। उनकी प्रवचन शंली भौर लेखन शंली श्रोता ओर पाठक के 
लिए अमृतवर्षी है, अनुपम दै । ६ 


मेरी बहुत इच्छा थी कि पूज्य पण्डितजी के प्रवचनों के माध्यम से इन रत्नों का अधिक 
से अधिक देशवासी लाभ उठा्ये आर अपने जीवन को ऊचा उठाने की प्रेरणा पाये । पूज्य 
पण्डितजी की कृपा है कि उन्होने मुभे यह सौभाग्य प्रदान किया । हमारे परिवार पर उनका 


स्नेह, उनकी कृपा ही दै 1 


पूज्य पण्डितजी के इस पुण्य प्रसाद को, मँ अपने पूज्य पिताजौ की पुण्य स्मृति मे श्रद्धापेण 


स्वरूप जनता-जनादंन की सेवार्थं भेट करता हु । 


पिता धमः पिता स्वगः पिताहि परमंतपः 


पितरि प्रीतिमापन्ने प्रीयन्ते सवदेवताः 


बाजोरिया निवास, सहारनपुर । विजय शकर बाजोरिया 








बद्रीबाब्‌ 


मानवोय आस्था के साधक 


® 9 @ ॐ ॐ ॐ ॐ @ ॐ छ 


२५ जुलाई १९२५ को एक जीवन आरम्भ हुभा ओर एक दिसम्बर १६७६ को वह॒ जीवन 
पूणं हो गया, जन्म आर मृत्यु के बीच अष्वेलियां करते इक्यावन वषं । इन्हीं इक्यावन वर्षो का 
नाम पड़ गया बद्री बाबू; यानी बद्री प्रसाद वाजोरिया । 


“अभी एक जमेन नसं आई है, पर आपके घायल पांच हैँ । नसं किसके पास भेजी जाये ?"" 
“जिसकी हालत सवसे अधिक खराव हो !'' 

“सबसे खराव हालत तो आपके नाई रामजीदास की है ।'' 

“तो नसं उसके ही पास भेज दीजिए 1"" 


परष्नकर्ता ये राजधानी के डटर ताराचन्द ओर उत्तरदाता ये वद्र वाबरू-एक भयानक 
मोटर दुचेटना में पांच आदमी घाथल हुए । उन्हँ निग होम मे भरती किया गया, पर उस समय 
दोपहर का कामः समाप्त कर नसे चली गई थी, बाहर से दूसरी नसो का प्रवन्ध किया जा रहा 
था । घायलों मे बद्री वाब्रु के चार निकट सम्बन्धी अौर एक नाई था । वद्रीवावू ने उसकैही 
पास नसं भेजने को कहा था । यह्‌ कथन मेरे लिए वद्रीवाब्र कौ मानवीय आस्था के अग्नि- 
परीक्षण का परिणाम पत्र हो गया ! हममे कितने लोग है, जो मृत्यु के द्वार पर पड़े आत्मीयो के 


बीच एेसा नणय ले सकते है, जिसमें इष्टि मानवता पर ही टिकी रहै, फिसलकर सम्बन्धो पर 
नजा टिके ; 


बद्री बादर व्यवस्था के आचायं थ । उनकी व्यवस्था की प्रक्रिया थी, समस्या के पुरे स्वरूप 
पर दृष्टि, तुरन्त निणंय, स्पष्ट निणेय, सही निर्णय । उनकी सफलता का रहस्य था अपने निर्णय 
पर अमल को तुरन्त लागू कर देना ओर आरम्भ मे ही एक के बाद एक एेसी कड्या वाध देना 


कि असफलता कौ कोई गु जाइश न रहै, वीच की कोई कड़ी कमजोर भी पड़ जाये, तो उसके 
बाद की कड़ी उसे कसकर चुस्त कर दे ! ~ ० 


गान्धीजी से किसी ने पृखा-- “पण्डित मोतीलाल नेहरू के जीवन की सर्वोत्तम विशेषता 
क्या थी ?"” उत्तर मिला - “अपने पूव्र जवाहरलाल से प्रेम नया प्रश्न उभरा--ओर देश 





भक्ति ? गान्धीजीं का उत्तरं था “वहं भी पूव्र-प्रेम से ही उपजी थी ।'' बद्री वाव्रु की 
व्यवस्था भौ उनकी मानवीय आस्था कीं ही उपज थी 1 


कोटं रोड वंगले के वरामदे मे वैठे बद्रीबाबरू भौर भै वाते कर रहे थे । श्रीमती सावित्री 
वाजोरिया (विन्नीजी) भीतर से आकर खडी हुई ओर कहा कि स्टार पेपर मिल के जनरल मनेजर 
श्री रमेशचन्द्र भागव का फोन आया-'“पांच छह सौ मजदूर ओर यूनियन के लीडर आपके वंगले 
पर आ रहे हँ 1 यहाँ गरमा-गरमी हो गई है । आप वंगले का दरवाजा बन्द करा दें ओर बंगले 
से कहीं हट जाये !'' वे दो-तीन मिनट चुप रहे फिर बन्दूकधारी द्वारपाल को बुलाकर कटा- 
“भूरा द्वार खोल दो ओर वन्दूक कहीं सटपट भीतर रख दो 1" 


मुर्दावाद का नारा गु जाती भीड द्वार के सामने आ गई । श्रीमती सावित्री बाजोरिया 
भीतर जाने लगीं, तो वोले-“उरने की कोई वात नहीं है, खड़ी रहो 1” तव भेजा भीड़ को 
सन्देश-- “इतने आदमियों से तो बात. हो नहीं सकती, आप भी इसे ठीक मानेंगे । अपने पाच 
प्रतिनिधि भेज देँ ओर बाहर खड़े होने मे दिक्कत हो, तो भीतर लान पर आ जायें 1" 


नारे बन्द, प्रतिनिधि कूरसियों पर, मागें वारह्‌, एक-एक पर परस्पर वात ओर थोडी ही 
देर में सात स्वीकृत, अव रह्‌ गई पांच । वद्रीवाबरु का निणैय है--““अव आप भागैवजी से मिलें । 
आपकी मागे उचित दै, जरूर मानी जायेगी 1" प्रतिनिधि भागंवजी से लड़कर आये है, उनके 
प्रति उग्र है -““वाबरु वे अड़यल आदमी है, हम उनसे नहीं मिलेगे 1“ शान्त भाव से वद्रीबाबू 
कहते “देखिये, मनेजर तो भागं वजी ही हैँ । बात भी उनके ही महकमे की.है । फिर आपको 
काम उनके ही साथ करना ह । उनसे वनाकर रखने मे आपका हित है । आप उनसे मिलें । 
वात जगह पर न वेठे, तो हम यहाँ हँ ही 1" प्रतिनिधि जते है, मजदूरों से बात करते है । नारा 
गजता है--वद्रीवाबरु जिन्दावाद, वद्रीवाद्रू हाथ जोड़कर नमस्कार करते हैँ । जलुस॒ चल पड़ता 
है, नारा दूर तक सुनाई देता है । 


मै उह विख्यात जादूगर सरकार का शिष्य वताता हू, तो कहते है-“आप किसी की 
उचित मांग मानले, तो उसकी अनुचित मांग स्वयं मुरज्ञा जाती है 1" फोन पर भागेवजी को 
विवरण देकर कहा-“दो मांगों पर तुरन्त हां कहना भौर तीन के लिए कहना किं फाइल 
देखेगे ।'” मैने कहा-^“पांचों वातं अभी क्यों न मानले ?” वोले शान्ति के वातावरण में बातचीत 
चलेगी, दो-चार बार मिलेगे तो दोनों पक्षों का तीखापन कम होगा ओर बातचीत से मामले 
सुलज्ञाने कौ वृत्ति का विकास होगा 1" आगे बातचीत मे कहा-मालिकों या प्रबन्धकों का यह 
सोचना सबसे खराव वात है कि हम कोई अलौकिक जीव है, जो हम सोचते है, वही ठीक है 
ओर मजदूरों का यह सोचना सवसे खराब वात है कि हम एक संगठित है, ताकत के जोर से 
हुट्लड कर, उचित-अनुचित सव मनवा सकते है“ तो उनकी व्यवस्था भी मानवीय 
आस्था को ही उपज थी । 


-किन्हींदोमें किपी वात पर मतभेद हो जाता, बात बद्रीबाब्‌ तक आती । वे हर केस में 


दोनों से एक दी प्रश्न पूदते-"“आगे क्या ?८ मतलब यह किअगेभाटेसोहौ भूल करनी हैया 
अपने को सुधारना है ? कुच मिनटों मे ही मतभेद, मनभेद होने से वच जाता । जाने कितनों को 
उन्होने सम्भाला, स्वारा, वनाया, बढाया अर जाने कितने से है, जिनके नाम उनके मरनेके 
कुछ दिन वाद ही विस्मरण के अ धकार में डव जाते, पर आज वे समाज में वद्रीवाबरू के कारण 
आदर से स्मरणीय हैँ । पर-चिन्ता को आत्म चिन्ता वना लेना उनका संस्कार था) 


श्रीमती सावित्री वाजोरिया के शब्दों मे--“वे सवसे अधिक प्रसन्न होते थे, दूसरों का काम 


सर्वांर कर 1" 


एक दिन गप शप हो रही थी । वात "हौबी' पर आ गई । मैने पूखा--“वद्रीवाव्रु,आपकी 
हौवी क्या है ?" बोले-- “हमारी हौवी सामाजिक कायं है । मन में कोई नया संकल्प जागता 
है, प्रयत्न करते है, वह्‌ हो जाता है, तो आन्तरिक सुख मिलता है 1" 


इधर उनकी प्रवृत्ति अन्तेमुखी होती जा रही थी । प्रतिदिन पांच घंटे ध्यान, भजन, जाप 
करते थे । चेहरे मे आत्मा की भलक आने लगी थी । एक दिन मैने कहा-“आप इधर कुछ 
बदल रहे ह 1“ बोले-- “नहीं, बस इतनी वात है कि गलत फहमी दूर हो गई है !" मैने पूा- 
“कंसी गलत फहमी ?'” बोले--““यह श्रम दुर हो गया है कि रुपया ही सव कुचं है, सर्वोत्तिम 
है । रुपये की उपयोगिता है, पर ईश्वर को, देण को भूलकर तो रुपया जहर है 1" एक दिन एेसे 
ही प्रसंग मे कहा “स्वतन्त्रता के आरम्भ मे नेहरूजी ने कहा था करि जो भ्रष्टाचार करेगा, 
उसे सामने वाले बिजली के खंभे पर फांसी लगाई जायेगी । एसा होता, तो उससे देष का, हम 
उद्योगपतियो का ओर राजनीतिज्ञों का वहुत लाभ होता !” 


समय की पाबंदी तो उनका चरित्र ही वन गया था । किसी से मिलने का समय पांच वजे 
निश्चित होत।, तो कमरे मे इस द्वार से मिलने वाले प्रवेश करते, उस द्वार से वद्रीवावरू । कोई 
देर मे आता, तो दरवाजे कै भीतर पौर रखते ही कहते--““आप इतनी मिनट लेट है ।'' आने 
बाला कितना ही वातूनी हो, आवश्यकता से अधिक एक मिनट नहीं ले सकता था । काम की 
बात परी होते ही आत्मीयता के स्वर मे पूछते “भौर सव ठीक है ?" ओर खड़े होकर 
नमस्कार करते ! इस विषय के सो संस्मरण एक ही संस्मरण मेँ समाये हए हैँ । उन्हं एक एेसी 
पार्टी में जाना था, जहां पति-पत्नी दोनों कै साथ जाने का नियम था। वे समय पर आये ओर 
बिन्नीजी से पृवाया--“ कितनी देरी ?"" उन्होने कहलाया-'“दस मिनट !” वद्रीवाब्रु गाड़ी में 
बैठकर चले गये भौर एक मित्र को छोड़ गये कि वे विन्नीजी कोले आये ! शिथिलता सेभी 
उन्हें चिढ़ थी, न काममेंढील करतेथे, न दूसरों को करने देते थे संक्षेपमें, वद्रीवावरु एक 
व्यक्तित्व भी थे, व्यक्तित्व-शिल्पी भी थे । उनकी स्मृतियो के सन्देश हम सव सुने, गुने; यही 
संच्ची श्रद्धांजलि है । 


कन्हैया लाल मिश्र “प्रभाकर” 


॥ श्री रामः जरणं मम ॥ 
“श्रद्जलि” 


साकेत वासी श्री बद्री प्रसाद जी वाजोरिया में समृद्धि ओर शील का अदभुत सामञ्जस्य 
था। वे भक्त हृदय ओौर श्री राम के अनन्यानुरागी थे । उनकी स्मृति मे श्रद्धांजलि अपित करने 
का उपयुक्त माध्यम वही हो सकता है जो उन्हें तृप्ति दे सके । मानस में जो उनकी प्रगाढ़ प्रीति 
थी । उसको ष्टिगत रख करके ही प्रस्तुत पुस्तक का प्रकाशन किया जा रहा है ] 


चि० श्री विजय शंकर जी वाजोरिया अपने पिता के समृद्धि ओर सद्गुण दोनोंके 
उत्तराधिकारी है । अपने पूज्य पिताजी की स्मृति में इस रूप में पुस्तक प्रकाशित करने का 
संकल्प उसी श्रद्धा भावना की अभिव्यक्ति दै जो उनके अन्तःकरण मेँ विद्यमान है । इसके लिए 
वे हादिक आशीवदि के पात्र है। 


रामकिकर 





सम्पादकीय 


हिन्दी-भाषी धरममं-जिज्ञासुभो ओर साहित्य-पिपासुओं मे सम्भवतः एेसा कोई न होगा, 
जिसने (रामचरित मानस" के उद्भट विद्वान ओौर रामकथा के अप्रतिम व्याख्याकार पण्डित 
रामकिकर जी उपाध्याय कानामन सुनाहो। इन कुछ वर्षो मे उनकी कृतियों तथा उनके 
प्रवचन-संग्रहो के प्रकाशन से हिन्दी का धमं अगर अध्यात्म साहित्य विशेष समृद्ध हज है । उनका 
मानस' पर चिन्तन सवथा मौलिक है । उन की व्याख्या बीते हुए कल को आज के परिप्रेक्ष्य में 
लाकर खड़ा कर देती है जौर मानव-जीवन की समस्याओं का एसा सुचिन्तिति समाधान प्रस्तुत 
करती है कि श्रोता ओर पाठक उनके विचारो को सुनकर ओर पटृकर धन्यता का बोध करने 
लगते है । उनकी कथा-शैली एेसी बेजोड है कि वह्‌ "मानस" के सम्बन्ध मे गोस्वामी तुलसीदासजी 
की उक्ि--'वुध विश्राम सकल जन र॑जनि"-- को अक्षरणः चरितां करती है। 


"मानस-मन्थन' का यह चतुर्थं रत्न उनके द्वारा दिल्ली के विड़ला लक्ष्मीनारायण मन्दिर 
मसे ११ अग्रेल (१९७३) तक "लक्ष्मण-चरित्र' पर दिये गये आठ प्रवचनों का संग्रह है । 
पण्डितजी की विवेचना मे "मानस" के पात्र मात्र एेतिहासिक नहीं रह जाते, वे तो वर्तमान के 
जीवन्त सत्य बनकर, मानो हमारे साथ रहकर, हमारा पथ-प्रद्शन करते है ; उनके व्याख्यानों 
को सुनते समय एेसा लगता है किं हम रामायणकालीन परिवेश में चले गये हैँ ओर मानो राम- 
क्था के एक पात्र बन गये. हँ । जव वे कथा के पात्रों के अन्तरंग का विष्लेषण करते है, तो 
लगता है किं हमारे ही अन्तरंग का विष्लेषण किया जा रहा है, भौर तव हमें अपने जीवन की 


समस्याए स्पष्ट दीखने लगती हैँ तथा साथ ही उनके समाधान भी । यह खूबी पण्डित रामकिकर 
जी की अपनी है । 


यही कारण है कि मै पण्डितजी के प्रवचनों के सम्पादन-कायं मे एक विशेष आत्मिक सुख 
की अनुभूति करता हु, बथोकि उनके द्वारा मु उस दिव्य परिवेश मेँ कुछ समय विताने का 
दुलभ लाभ मिन जाता है । ये प्रवचन पहले रामकृष्ण मिशन विवेकानन्द आश्रम, रायपुर की 
त्रैमासिक पत्निका 'विवेक-ज्योति' मे धारावाहिक सूप से प्रकाशित हए थे । सुधी ओौर सहदभर 
पाठकों की निरन्तर मांग के कारण इसे प्रस्तुत ग्रन्थ के रूप मे प्रकाशित किया जा रहा है । 


टेप से प्रवचनों को उतारने का श्रम-साध्य कायं श्री नन्द किशोर स्वणेकार ने कियाहै, 


जो दिल्ली की सालिड स्टेट फिजिक्स लेबोरेटरी में काय॑रत है । हम उनकी इस बहुमूल्य सेवा के 
लिए उनके बड़े आभारी हैँ । 


विश्वास है, मानस-मन्थन' का यह चतुर्थं रत्न भी उसके प्रथम तीन रत्नो की ही भांति 
सुधी पाठकों दवारा आदर भौर उल्लासपूवेक गृहीत होगा । 


-- स्वामी आत्मानन्द 


प्रथम व्याख्यान 





गोस्वामी तुलसीदासजौ श्री लक्ष्मणजी की वन्दना करते हुए कहते है-- 
बंदउ" लछमन पद जल जाता । 
सीतल सुभग भगत सुख दाता ॥ 
रघुपति कौरति बिमल पताका । 
दंड समान भयउ जस जाका ॥ 
सेष सहस्र सीस जग कारन । 
जो अवतरेउ भूमि भय हारन ॥ 
सदा सो सानुक्‌ल रह मो पर । 
कृपासिन्धु सौमित्रि गुनाकर ।॥१।१६।५।८ 
लोग लक्ष्मणजी के चरित्र तथा व्यवितत्व में विरोधाभास देखते हैँ । गोस्वामीजो 
को दुष्टिमे भी यह्‌ विरोधाभास धाओर इसी के स्पष्टीकरण के लिए उन्होने 
श्री लक्ष्मणजी कौ वन्दना का थोडा अधिक विस्तार किया । उनकी बन्दना में उप॑युक्त 
चार पंवितयों का उपयीग किया गया है, जबकि भरतजी की वन्दनामेदो ही 
पक्तियां लिखी गयी है-- 
प्रनवञ प्रथम भरत के चरना । 
जासु नेम त्रत जाइन बरना ॥ 
राम चरन पंकज मर्नः जासू । 
लुब्ध मधुप इव तजईइ न पास्‌ ।॥१।१६।३-४ 
शतुष्नजी कौ वन्दना भी एक पंविति मेँ कर लौ गयी-- 
रिपुसुदन पद कमल नमामी । 
सूर सुसील भरत अनुगामी ॥१।१६।४ 


भगवान श्री राम की वन्दना भी दो पंक्ितियों मे की गयी-- 
पुनि मन बचन कमं रघुनायक । 
चरन कमल बंदउ सब लायक ॥ 
राजिवनयन धरे धनु सायक 1 


भगत विपति भंजन सुखदायक ॥१।१८।६-१० 
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(6 . >) 


अतः लक्ष्मणजी की वन्दना में चार में पंवितयों के प्रयोग काव्या तात्पयंदहै? 
गौस्वामीजी उनकी वन्दना का इतना विस्तार क्यों करते हैँ ? वस्तुतः इस विस्तार का 
एक्‌ संकेतिक अर्थं है । इन पंव्तियों मे गोस्वामीजी ने लक्ष्मणजी का जो तात्त्विक पक्ष 
है, उसे भी जोड दिया दै । श्री भरत की वन्दना मे उनके व्यवितित्व, उनके सन्तत्व की 
वन्दना है, पर श्री लक्ष्मण की वन्दना में मात्र उनके व्यक्तित्व या चरित्र की वन्दना 
नहीं है, बल्कि उसके साथ साथ गौस्वामीजी ने उनके आध्यात्मिक रूप को भी 
प्रस्तुत कंर दिया है । ओर प्रारम्भमें ही उनके आध्यात्मिक रूप के संकेत देने का एक 
विशेष तात्पयं है । श्री लक्ष्मणजी के चरित्र को लेकर जो एक प्रकार से श्रान्त भाव 
बनता है, जो एेसा जान पड़ता है कि वे वीर ओर योद्धा होते हुए भी मर्यादा का 
अतिक्रमण कर जाते है, आवेश में आ जाते है, एेसी भूल धारणाका निराकरण 
करने के लिए ही गोस्वामीजी श्री लक्ष्मण के तात्विक रूप को प्रारम्भ में ही प्रस्तुत 
कर देते है। श्री लक्ष्मणजी की वन्दना की प्रथम दो पंवितयां उनके चरित्र कौ वन्दना 
है । तीसरी पंवित एक विशेष उदेश्य से रखी गयी है । भरतजी का परिचय देने के 
लिए गोस्वामीजी को यह्‌ बताने की आवश्यकता नहीं थी कि श्री भरत अपने मूल 
तात्त्विक रूप मे क्या हैँ । पर लक्ष्मणजी का परिचय देने के लिए यह्‌ स्पष्ट किया गया 
कि उनके तात्त्विक स्वरूप को समञ् लेने के बाद ही हम उनके चरित्र के प्रति ठीक- 
ठीक न्याय कर सकते है । जिस सूत्र के आधार पर गोस्वामीजी लक्ष्मणजी वेः, चरित्र 
का विस्तार ओर विष्लेषण करते है उसे प्रारम्भमें ही प्रस्तुत कर देना मै उचित 
समञ्चता हं 1 
वस्तुतः जो भक्त का पक्ष है, वह्‌ दर्शन भावना ओर चरित्र इन तीनो का 
समन्वय है । लक्ष्मणजी का चरित्र भूलतः शेष का आध्यात्मिक स्वरूप प्रस्तुत करता 
है, पर चरित्र के रूप मे इसमे भावना ओर चरित्र के अनुपम तत्त्व भी विद्यमान हँ । 
इसे यों भी कह सकते हँ कि ज्ञान ओौर भवित में जो अन्तर है, वह्‌ कारण ओौर फल 
का अन्तर है । ज्ञान या विचार या दर्शन काजो केषर है, वह्‌ सृष्टि के मूल का, 
उसके कारण तत्व का अन्वेषण करता है । भवत भी उस कारण की चर्चा तो करता 
है, पर उसके करने की पद्धति दूसरी है । इसे यो समन्लं -- एक आम का वृक्ष है; 
आम््रवुक्ष के मूल मे क्या है यह तो विचार की परम्परा है, पर आम काजो परिणाम 
है, जो फल है, उसका शोध भवित कौ परम्परा है । लेकिन विचित्र बात यह है कि 
जो मूल मे होता है, वही परिणाम मे होता है । इसका तात्पयं यह है करि जो आम्रवृक्ष 
लगाया गया, व मूल मे भी आम की गुठ्ली ही है, ओर जब इस वृश्च का परिणाम 
फल के रूप मे मिलेगा, तो उसमे भी आम की गुली ही होगी । तो, जो मूल के कारण 
के रूप मे विद्यमान है, वही फल के रूप मे विद्यमान है । पर भवत लाभ मे रहा । जिस 
व्यविति ने गुठली की खोज को, उसने आम कौ उत्पत्ति का विज्ञान तो जान लिया, 


(1) 
पर जिसने आम के फल को खोजा, उसने आम का कारणतो पाया ही, साथमे 
रसकीभी प्राप्ति कर ली । गुली रस नहीं देती, पर आम का फल गुढली ओौर 
रस दोनों एक साथ देताहै । यही भक्ति की परम्पराहै तभी तो काकभ्रुशुण्डिजी 
लोमशजी से कहते हँ कि मुके ज्ञान नहीं चाहिए, मै तो भक्ति चाहता हँ ।भव्ति की 
आवश्यकता ज्ञान की विरोधी नहीं है । वे सकिंतिक रूप से कहते हैँ कि मुङ्ष श्री राम 
की बालक्रीडा चाहिए, मुञ्चे अयोध्या के श्रीराम अच्छे लगते है 
भरि लोचन बिलोकि अवधेसा । 
तब सुनिहउ निगु न उपदेसा ।। ७।११०।११ 

ओर इसका परिणाम क्या होता है ? गोस्वामीजी उत्तरकाण्ड मे बतलाते हैँ कि भशु- 
ण्डिजी घालक राम के साथ खेलनेमें रसतो तेते हैँ, पर खेल ही खेल मे भगवान्‌ राम 
उन्हे एक दिन समस्त वेदान्त के तत्त्वज्ञान का दशंन करा देते हैँ । इस प्रकार, मूल 
ओर परिणाम कौ दुष्टि से विचार करना ज्ञान ओर भवित की परम्परा का भेद है । 

तो, गोस्वामीजी ने "रामचरितमानसः में लक्ष्मणजी का चरित्र एक मीठे फलं 
के रूप मे प्रस्तुत किया है, पर इसके साथ ही उसके मूल मेँ जो कारण है, उसका! 
उल्लेख भी उन्ोने अवश्य कर दिया है । यह मूल कारण लक्ष्मणजी के तात्विक रूप 
को प्रकट करता है, जिसे हम अभी देखने का प्रयास करेगे । लक्ष्मणजी का परिचय 
देते हए कहा गया है “जो शेष है, सहस्रणीषं है, सुष्टि के कारण हैँ ओर संसार के 
भारकाहरण करने के लिए अवतरित हए है, उन लक्ष्मण जी की मै वन्दना करता ह 
ओर मेँ प्रार्थना करता हँकिवे मेरे ऊपर कृपा करें ।' इसमे भक्ति का पक्ष है कृपा . 
ओौर रस॒ कौ उपलब्धि, तथा अध्यात्म का पक्ष है सेष सहस्र सीस जग कारन' । तो, 
मै अध्यात्म पक्ष से ही प्रारम्भ करूंगा । शुष्कता से प्रारम्भ करना ठीक है, जिससे 
वाद में शुष्कता का बोधन हो । 

लक्ष्मणजी का परिचय देते हृए कहा गया है कि वे सहसखरशीषं शेष हँ ओर जगत्‌ का 

कारण हैँ । जगत के कारण को समञ्लने के लिए यह जानना आवश्यक है कि जब सुष्टि 
नहीं थी, तव क्या था ? हमें सृष्टि तो दिखायी देती है, पर उसका आदि ओरं अन्त 
दिखायी नहीं देता । हम केव मध्य को ही देख पाते हैँ । यदि हम इस दृश्यमान संसार 
के आदि ओर अन्त को जान सकं, तो सम्भव है सृष्टि की बहुत सी समस्याओं का 
समाधान हमें प्राप्त हो जाय । पुराणों मे कहा गया है कि आदि में केवल जल ही जल 
था ओर उस जलमें भगवान्‌ शेषशय्या पर शयन कर रहे थे तथा लक्ष्मीजी चरणों में 
वैटी थीं । इस प्रकार तब केवल नारायण, लक्ष्मी ओर शेष ये ही तीनों थे । शेष को 
कालतत्त्व कहा जाता है, जो नारायण के सुप्त होते हृए भी सदा जाग्रत्‌ है । अभिप्राय 
यह्‌ है कि जव सुष्टि नहीं है, तब भी नारायण है, पर वे सुषुप्त हैँ । किन्तु जो कभी 
नहीं सोता निरन्तर जाग्रत्‌ ओर च॑तन्य है, वह है सहस्त्रशीषे शेष । । 

इस दृष्टान्त को व्यक्ति अपने नीवन के माध्यम से भी समञ्च सकता हे ।प्रत्येक 


(४ ) 


व्यवित के जीवन मे एकं नित्य प्रलय की अनुभूति होती है । जव हम सोति दै, तौ उस 
समय एक प्रलय-साही हो जाता है । जैसे प्रलय में सृष्टि का अभाव होता है, वेसेही 
हमारी सुषुप्ति अवस्था मे हमारे लिए सुष्टि कुछ नहीं होती, हमारा संसार लुप्त हो 
जाता है । न वहाँ व्यक्ति है, न परिवार, न अन्य सम्बन्ध; उस समय किसी वातकी 
अनुभूति नहीं होती । पर उस समय भी दो वस्तुए व्यकवत के साथ रहती है-एक 
तो उसकी क्षमताएं, उसकी शवित ओर दूसरी, काल । इसे यों समन । जसे एक 
वक्ता है । जिस समय वह॒ शयन करेगा, उस समय भले ही वह्‌ भाषण नहीं दे रहा 
होगा, पर उसकी वक्तुत्व-शवित तब भी उसके साथ होगी; वह ववतुत्व-शवित प्रत्यक्ष 
दिखायी न देती हुई भी उसके अन्तस्तल मे शान्तभाव से विद्यमान होगी । इसी प्रकार, 
जब व्यविति को नींद आती है, तो उसे भय कौ अनुभूति नहीं होती । क्यों ? प्रलय 
की बात सुनकर तो लोग घवरा जाते दँ । कुछ वष पूवं जब अष्टग्रही का योग_ आया 
था, तो लोग प्रलय के भय से आतंकित हो गये थे । उस समय मै कलकत्ते में था। 
जहाँ मै सोया हुभा था, वहां के नौकर रात मे मकान मे नहीं स्के वे जाकर वाग मे 
सोये । ने जब पूछा कि मकान के रहते तुम लोग बाग में जाकर क्यों 
सोओगे, तो वे बोले, “मकान तो प्रलय मे गिर पड़्गा ?" मैने कटा, "वहां 
भी तो प्रलय हो सकता है ।'"उन्होने उत्तर दिया, "पर बागमे कमसे कम दवने का 
तो उर नहीं है ! ” अभिप्राय यहहै किप्रलयके नामसे टी व्यवित कंपने लगता 
है । पर जथ वह अपने जीवन मे प्रतिदिन प्रलय मे जातादहै, तो उसे भय कौ अनु- 
भूति नहीं होती । इस अन्तर का कारण व्या ? कारण यह है कि नींद मे जाते हए 
भी व्यवित को काल का स्मरण बना रहता है, वह जानता है कि वह सो रहा है ओर 
जब जागेगा, तो जिन वस्तुओं को छोडकर वह नींद मे जा रह। दै, वे उसे पुनः प्राप्त 
हो जाए गी । व्यक्ति के अन्तस्तल मे यह्‌ जो धारणा है कि हम सोने के बाद फिर से 
उठेगे, वही उसे आश्वस्त करती है । आपने काल के इस निश्चय का अनुभव अपने 
जीवन मे कई वार किया होगा । कई लोग कहते द-प तक्ियि से कहता ह कि मुद्ध 
४ बजे जगा देना, तो मुभे जगा देता है । इसका क्या तात्पयं ? तकिया भला क्या 
जगाएगा ? वह्‌ व्यक्ति वस्तुतः काल से अनुरोध करता है कि मुभे जगा देना । व्यक्ति 
जानता है कि उसके सो जाने पर भी काल नहीं सोता, सदा जागता रहता है । यह्‌ 
कालतत्त्व ही हमारे अनुरोध पर हमे सोते से जगा देता है । यह्‌ जसे एक व्यष्टि का 
अनुभव है, वैसे ही इसे यदि समष्टि के, सृष्टि के सन्दभं में देखे, तो हम पाएगे कि 
जव सुष्टि नहीं होगी, तब भी ईश्वर होगा, उसकी शवित होगी ओर शेषके रूपमे 
काल होगा । यह शेष ही आज लक्ष्मणजी के रूप मे अवतरित होते ह । गोस्वामीजी 
ते पहले ही संकेत कर दिया कि देखो, काल से अगर कुछ र लगे, तो कोई आश्चयं 
नहीं है-लक्ष्मणजी का चरित्र यदि कुछ घवराहट पैदा करे, तो स्वाभाविक बात है । 


(क) 
व्यक्ति काल को भला कहाँ उतनी सरलता से स्वीकार कर पाता है ? 
इसीलिए 'मानस' मे गोस्वामीजी जव सुष्टि के कारणों का उल्लेख करते हैँ 
तब भगवान्‌ श्री राम, श्री सीताजी तथा श्री लक्ष्मण इन तीनों का वणेन करते हैँ । जब 
भगवान राम का वर्णन करते है" तो कहते है, कि-- 


पुरुषसिह दोऽ वीर हरषि चले मुनि भय हरन ` 


कृपासिधु मतिधौर अखिल बिस्व कारन करन ॥ 
१।२०८)ख 


--वे समस्त विर्व के कारण ओर करण हैँ । लक्ष्मणजी के लिए कहते है 
सेष सहस्त्र सीस जग कारन । १।१६।७ 
ओर यही वात सीताजी के लिए कही गयी है-- 
आदिसवित जहि जग उपजाया ।१।१५१।४ 

इसका अभिप्राय यह है कि सुष्टि के निर्माण मेँ तीन ही वस्तुएं होंगी ईश्वर होगा 
उसकी शक्ति होगी ओर काल होगा । अगर सामथ्यं न हो तो, सृष्टि का निर्माण 
कैसे होगा ? निर्माति ईश्वरन हौ, तो शक्ति का प्रयोग कौन करता है, तो वह्‌ 
चमत्कारिक दुष्टि से नहीं करता, बल्कि कालक्रम से करता है । जसे, हमने 
आम का बीज लगाया, तो चमत्कार से कोई आम का वृक्ष खड़ा नहीं हो 
जायगा, बल्कि उसमें कम से विकास होगा, वह पहले अ कुरित होगा, फिर उसमे से 
पौधा पूटेगा ओौर इस प्रकार कालक्रम से उसमें से आम के वृक्ष का विस्तार होगा | 
अभिप्राय यह है कि सृष्टि के मूल में काल, शक्ति ओर ईश्वर तीनों ही विद्यमान हँ 
ओर ये कप्रशः श्री लक्ष्मण, श्री सीता ओर श्री राम के रूपं मे अवतरित होते है । 
ईश्वर ओर शवित के मध्य में काल कौ भूमिका है ओर इस काल को शेष कहकर 
पुकारा गया है । यानी लक्ष्मण शेष हैँ । शेष का अथं होता है वचा हुआ --सब 
कछ मिट जाने के बाद भी जो वचा रहता है, उसका नाम है शेष । 

एक मीठा-सा व्यंग्य "रामचरितमानस" में आता है । परशुराम श्री लक्ष्मण को 
वालक के रूप मे देखते दै । आज भी बहुत से लोग लक्ष्मणजी ओर उनके चरित्र को 
समन्न नहीं पाते । इसका कारण यह्‌ है कि हम वह नहीं देखते, जो लक्ष्मणजी यथाथ 
मेंहैं। नाटक मे किसी की भूमिका के साथ जापन्याय तभी कर सकते हँ, जब आप 
उसकी भुभिका को सही अर्थं में समञ्ञे । श्री लक्ष्मण की भूमिकां को बहुत कम लोग 
समह पाते हैँ ओर इसलिए कभी कभी उनके चरित्र मे बड़ा विरोधाभास जान पडता 
है । ओर यह काल दहै भी बड़ा विरोधाभासी । काल से सुष्टि का उदय होता है, 


1 
श) 
काल मे सुष्ष्टि स्थिति होती है, एर कालसे ही सृष्टि समाप्त भी होती है । जो सुष्टि 
को बनातां है, वही बिगोडता भी है । बनाना तौ संबको अच्छा लगता है, पर बिगाडना 
भला किसको अच्छा लगेगा ? काल अपनी प्रकृति से बाध्य है, वह्‌ निर्माण ओर ध्वंस 
दोनों करेगा । लक्ष्मणजी के चरित्र का यही तत्तव सामान्यतया उनके विरोधाभास 
को प्रकट करता है । यही कारण है कि जब लक्ष्मणजी बोलते है, तो साधारणतया 
व्यक्ति को लगता है कि यह बालक कितना ढीठ है । परणुरामजी को भी एेसा लगा । 
हम लोग परशुराम को भी अवतार मानते हैँ गौर उनके लिए कहते हँ कि वे पूर्णाव- 
तार नहीं, अवेशावतार हैँ । अवेशावतार कहने का तात्पयं यहदहै कि जैसे आपको 
किसी समय तीत्र उत्साह आ जाय ओर उस अवेश में आप बड़ेसेबड़ाकामकरले, 
वसे ही परणशुरामजी को बीच बीच मेँ ईश्वरीय आवेश आ जाया करता है भौर जव 
वह॒ आवेश समाप्त हो जाता है, तो वे एक महात्मा-मुनि के रूप में रह्‌ जाते हैँ । एक 
ओर वे खड़े है ओर दूसरी ओर हैँ भगवान्‌ राम, जो साक्षात्‌ पूर्णावतार है, शाश्वत 
ईश्वर ह । इन दोनों के बीच में संघषं की स्थिति है--राम से राम का युद्ध है, प्रकाश 
से प्रकाश का युद्ध! अन्धकार ओर प्रकाश का संघ तो समञ्मे आताहै, पर यह्‌ 
विचित्र है कि प्रकाश ओौर प्रकाश में भी संघर्षं होता है। ओर यह भी उल्लेखनीय 
तथ्य हे कि रावण से भगवान्‌ राम का संघषं तो बाद में हुआ, पर पहले परशुराम 
से संघषं होता है । इसका अभिप्राय यह है कि केवल रोग ही समस्या नहीं है, दवा 
भी समस्या है । शरीर मे रोग होने पर लोग दवा लेते हैँ ओर उसके पश्चात्‌ कहते हैँ 
कि रोग तो अच्छा हो गथा, पर दव। को प्रतिक्रिया का रोग उत्पन्न हो गया है| 
दबा के द्वारा रोग मिटे यह्‌ चेष्टा तो रहती है, पर साथ ही यह भी प्रयत्न रहता है 
कि दबा की प्रतिक्रिया का शमन कंसे हो । इसीलिए आयुर्वेद शास्त्र मे जो परम्परा 
है, उसमे ओषध के साथ अनुपान की व्यवस्था है । यह अनुपान ओषध कौ प्रतिक्रिया 
के उपशमन के लिए होता है । उदाह्रणाथे, एक ओषध मे तीव्र ताप है, उष्णता है । 
रोग के निवारण के लिए जितनी उष्णता चाहिए, उससे कहीं अधिक उष्णता उसमें 
है । इस अतिरिक्त उष्णता के उपशमन के लिए अनुपान की व्यवस्था की जाती है । 
तो, परशुराम आये थे दवा बनकर ओर बादमें वे रोग बन गये । अभिप्राय यह कि 
दवा क खूपमेंपापको मिटाने के लिए परशुराम आये । ओर जव पाप के मिटने के 
फलस्वरूप पुण्य आया, तो पण्य भी बीमारी हो गयी । 


किसी ने गोस्वामीजी से पृष्ठा किश्री राम के अवतार के पहले परशुराम का 
अवतार तो था ही, फिर इस नये राम की क्या आवश्यकता थी ? परशुराम में 
सामथ्यं की तो कोई कमी थी नहीं। गणितकेक्रमसे भी देखे, तो श्री राम की 
आवश्यकता नहीं थी, क्योकि सहस्राजुन ने रावण को हराया ओर सहस्राजुंन को 
परशुराम ने हरा दिया जव परशुराम सहसराजु न को हरा सकते थे, तो रावण को 





(^ ) 


हराना उनके लिए कठिन क्यों होता ? फलतः श्री रामके अवतार की कोई 
आवश्यकता नहीं थी । इसके उत्तर म गोस्वामी जी ने दुष्टान्त दिया नदी का । अग्नि 
को वृक्षान के लिए जल आवश्यक है ओर जल नदीम है, पर नदी भी तो समस्या 
बन जाती है । यह ठीक है कि नदी के जल में स्तान्‌ करके मनुष्य स्वच्छ होता है, 
वस्त्रो को धोकर साफ करता है, लेकिन नदी में यदि बाढ आ जाय तो वही जीवन 
के स्थान पर मृत्यु का सन्देश लेकर आती है । गोस्वामीजी कहते हैँ कि परशुराम 
नदी बनकर आये । ओर भगवान्‌ राम कव आये ? जव इस नदी में बाढ आ गयी 
तव वे लिखते हैँ - 


घोर धार भृगुनाथः रिसानी । 
घाट सुबद्ध राम बर बानी ॥ १४०४ 


- जसे बाढ़ आने पर बाँध बाँध देते है, ऊचाधाट बना देते है, उसी प्रकार 
परशुराम-चरित्र की जीवनदाथिनी नदी मेँ जव क्रोध की बाढ आ गयी, तो श्री राम 
चाट बनकर आये । तो, एक ओर वेगवती, कोधवती नदी की तेज धारा के समान परणशु- 
राम का आवेश है, तो दूसरी ओर धनुष तोडने के बाद भी श्री राम में अभिव्यक्त 


= 


प्रशान्ति है । दोनों रामों की यहीं तुलना हौ गयी । होना तो यह्‌ चाहिए था किं 


धन्‌ष तोडने के बाद श्रीराम अविश ओर गवं से भरे होते कि मैने इतना बड़ा काम कर 
दिया । पर यह्‌ वड़ी अदुमुत बात दै कि जिसने इतना बड़ा काम किया, वह शान्त 
खडा टै । 
किसी न गोस्वामीजी से कहा कि परणुरामजी की नदी मेँश्री राम घाट बन 
कर आ गये, तो श्रौ रामकेलिएभी तो किसी को आना था ? गोस्वामीजी न कहा 
कि परशुराम नदी है, तोश्री राम्‌ समुद्र है । नदी की बाढ़ रोकने केलिए तौ घाट 
बना लीजिए, पर समुद्र मे बाढ कहां आतो है ? समुद्र तो अपने आप में पूणं है। 
भाव यह है कि एक-दो बण्टा वर्षा होने से भले नदी मे बाढ़ आ जाय, पर समुद्र मेँ 
तो अनादि काल से जाने कितनी नदियां प्रतिक्षण गिर रही दै फिर भी वह ज्यों 
का त्यों है । यही अपणं मौर पूणे का अन्तर्‌ है । परणुराम्‌ की सामयिक सफलता नं 
उनमे बाढ़ ला दी, पर श्री राम पणं थे, इसलिए सफलताओों की कितनी भी नदियां 
जाकर उनमें गिरे, उनके व्यवितत्व मेँ कोई अन्तर पड़ने वाला नहीं था । धनुष का 
टूटना श्री राम के लिए कोई महत्व नहीं रता था । भगवान्‌ उसे दूसरी ही द.ष्टि 
से देखते हँ । वे तो कालतत्त्व के दारा ही सृष्टि का संचालन करते है । यह ध्यान 
रखे कि ईश्वर को भी कालतत्तव की मर्यादा स्वीकार करनी पडती है । आगे चलकर 
जव परणुरामजी श्री राम पर आक्षेप करते हुए कहते है, “लगता है धनुष तोड़कर 
तुम्हे वड़ा अहंकार हो गया है! "' तो श्री राम मुसकराकर्‌ कहते है, “ने यदि यह्‌ 


(< ) 


धनुष तोडा होता, तो अव्य अहंकार होता । “वडा साथैक उत्तर दिया प्रथ ने । 
परशुराम का कहना उनकी अपनी द्‌.ष्टि से सही हे । कोई सुन्दर महल कौ रचना 
करे,.तो अहंकार का होना स्वाभाविक है । कोई सुन्दर कविता रच डाले, तो अहंकार 
आ ही जायगा । अतः धनुष को तोडनं -जेसा बड़ा काम करके राम को अहंकार कंसे 
नहीं होगा ? पर श्री राम का उत्तर बड़ा सार्थक है “यदि मैने धनुष-भंग का कायं 
किया होता, तो अहंकार अवश्य होता । पर मैने यह कायं कहां किया? वह तो 
अपने आप हो गया 1" यही जीव ओर ईश्वर का भेद है । जीव मानता है कि मैं 
करता ह, इसलिए उसे अहंकार होता है, पर ईश्वर कौ मान्यता क्या ह ? हम भले ही 
कहं कि ईश्वर ने धनुष को तोड़ दिया, उसने इस वस्तु का निर्माण किया, पर वह्‌ स्वयं 
क्या मानता है ? भगवान्‌ राम उत्तर देते हुए कहते है 


छुअर्ताहि टूट पिनाक पुराना । 
में केहि हेतु करो अभिमाना ॥१।२०२।८ 


यहाँ "पुराना" शब्द बडा संकेतिक है । श्री राम परशुराम से मानौ कहते हैँ - “आप 
तो जानते ही हँ कि प्रत्येक वस्तु काल पाकर क्षीण होती है। जो वस्तु आज नूतन है, 
वही कल पुरानी हो जायेगी ओर जो वस्तु पुरानी है, उसका एक दिन विनाश हो 
जायगा । धनुष को तो एक न एक समय टूटना ही था, क्योकि वह पुराना हो गया 
था । अब यह तो मात्र एक संयोग था कि वह मेरे द्वारा टूट गया । उस निदिष्ट समय 
मे यदि कोई भी प्हुच जाता, तो धनुषदटूटही जाता। यह संयोगकी वात है 
किं गुरूदेव ने मूञ्ञे आज्ञा दे दी ॥' 


गोस्वामीजी ने संकेत भी किया है कि अन्य राजाओं से धनुष क्यों नहीं टूटता । 
किसी ने गोस्वामीजी से पृछा-अच्छा, जब विश्वामित्र को आज्ञादेनी ही थी, तो 
उन्होने श्री राम को धनुष तोडने की आज्ञा कुछ पहले ही क्यो न दे दी ? गोस्वामीजी 
इसका उत्तर देते हुए संकेत करते हैँ - 'विश्वासित्र समय सुभ जानी" । जव विश्वामित्र 
ने देखा क्रि अव वह्‌ काल आ गया है जब धनुष को टूटना है, तब वे आज्ञा देते है । 
जिस घटना का जो समय है, वह॒ उसी समय घटती है जौर ईश्वर भी काल की इस 
मर्यादा को स्वीकार करता है । जो व्यक्ति काल कै द्वारा होनेवाले कायं को स्वयं 
अपने द्वारा सम्पन्न मानता है, वही अहंकार कर सकता है । पर श्री राम तो धनुष 
के टूटने का कारण काल को मानते हैँ । यह बात परशुराम नहीं समज्न पाते । श्री राम 
ओर परशुराम अामने-सामने खड़ है पर दोनों के व्यक्तित्व मं इतनी भिन्नता है कि 
भगवान्‌ राम को परशुराम समञ्च नहीं पाते । ओर मै तो कहता हु कि यदि लक्ष्मण 
जी न होते, तो शायद कभी भी नहीं समञ्च पाते । यहां लक्ष्मणजी कौ भूमिका आचार्यं 


(४ ॥ 


केरूपमे आती है। हम पढते है कि परशुराम धनुष टूटने के बाद आते हैँ । उनके 
आने पर प्रत्येक राजा उनके चरणों मे प्रणाम करता है । महाराज जनक के अदेश 
पर सीताजी भी उनके चरणों में प्रणाम करती हैँ । फिर परशुराम ओौर विश्वामित्र 
का मिलन होता है । तत्पश्चात्‌ भगवान्‌ राम ओरं श्री लक्ष्मण भी परशुराम के चरणों 
मे प्रणाम करते हैँ । बस, यहो भूमिका थी । परशुराम प्रसन्न होते हैँ कि इतने लोगों 
ने मुह प्रणाम किया । उन्हँ लगता है कि यदि मै बड़ा न होता, तो लोग मुञ्षे प्रणाम 
क्यो करते ? पर उनकी यह कसौटी ठीक नहीं । याद रखे, जहां बड्प्पन दूसरे के 
प्रमाणपत्र पर आश्रित है, वहां प्रमाण-पत्र देनेवाला बडा है, लेनेवाला नहीं; क्योकि 
आखिर प्रमाण-पत्र तो अधिक योग्यतावाला व्यक्ति ही देता है । अतएव जो योग्यता 
का प्रमाणपत्र दूसरों से लिया करते है, वे अधूरे है । जो यह मानकर चलता है कि 
जिसे सव प्रणाम करते हों वह बडा है, एेसा व्यक्ति यदि हजार प्रणाम करने वाले 
लोगो मे एेसे दस लोगों को देख ले जो प्रणाम नहीं करते, तो उसे अपनी अपृणंता का 
बोध होने लगेगा । बेचारे दक्ष प्रजापति को इसी समस्या का सामना करना पड़ा 
था। जव वह्‌ प्रजापति चुना जाने के वाद ब्रह्मा की सभा में गया, तो सब लोग उठकर 
खड़े हो गये । पर उसका दुर्भाग्य यह था कि उसने यह्‌ नहीं देखा कि कितने लोग 
मृस्ञे देखकर खड़े हो गये, वह बड़ ध्यान से चारों ओर देखने लगा कि कहीं कोई बैठा 
तो नहीं रह्‌ गया है । सो एक सज्जन उसे वेठे दिख गये । वे थे शंकरजी ! ओर बस, 
दक्ष तिलमिला उठता है । यह्‌ जीवन का व्यंग्य है । हम मान-अपमान के कितने परा- 
धीन हो जाते हैं । कोई जान मं या अनजान में हमारा अनादर कर दे, तो हम अपना 
सन्तुलन खो बैठते हँ । हम अपने बडप्पन के लिए, अपने सुख के लिए पराधीन हो 
जाते हं । दूसरे कहें तो हम वड, दूसरे प्रणाम करे तो हम बड़ ! बस, यही समस्या 
परणशुरामजी की भीटै। वे देखते हैँ कि प्रत्येक व्यक्ति ने उन्हें प्रणाम किया ओर वै 
प्रसन्न हो उत्ते हेंकिमैँ कितना वड़ा हु । पर श्री रामके रूपमे जो ईश्वर खड़े हैः 
उनकौ क्या धारणा है ? श्री राम अपना बड्प्पन इसमें नहीं मानते कि सब उन्हे प्रणाम 
करते हैँ, वत्कि इसमे कि वे सवको प्रणाम कर सकते है । जो सव्रको अपने प्रति प्रणाम 
केरा सकता है, वह॒ वड़ा नहीं है, वत्कि जो सवके सामने युक सकता है, वह बड़ा है । 
दरसका अभिप्राय यह है कि जिसमें सच्चे अर्थ में बडप्पन है, उसे यह डर नहीं करि 
युकेगे तो कहीं वड्प्पन न गिर जाय । जो सिर पर कोई वस्तु लदे रहेगा, वह भले 
ही रे कि मैं कू गा तो वस्तु नीचे गिर जायगी, पर जिसके पिर पर कोई बोज्ञ नहीं 
दै, वह फिर कहीं भी शुके, उसका क्या वोना-जाना १! तो, श्री राम परशुराम के 
चरणों मे गिरते दै । बडप्पन की दो परिभाषाएु हो गयी । इसके पश्चात्‌ वार्तालाप 
प्रारम्भ होता है। 


( १० ) 


प्रशुरामजी ने जब श्री राम ओर श्री लक्ष्मण को देखा, तो सहज ही दोनों कौ 
जोडी उन्हे बडी प्रिय लगी । गोस्वामीजी ने बडी सार्थक बात कही । श्रीराम ओर 
श्री भरत का व्यवितत्व बिलकुल एक-जंसा है, पर श्री लक्ष्मण का उस प्रकार का 
नहीं है । श्री राम मे जेसी सुकुमारता है, वेसी ही सुकूमारता श्रौ भरत म भीहै। 
भगवान्‌ राम जैसे शीलवान्‌ है श्री भरत भर वैसे हौ शीलवान्‌ है । पर लक्ष्मणजी का 
ववितत्व बिलकुल भिन्त प्रकार का है । किसी ने गोस्वामीजी से पृष्ठा--भगवान्‌ 
राम श्री सीताजी तथा श्री लक्ष्मण को देखकर आपको क्या लगता है? तो 
गोस्वामीजी 'गीतावली रामायण" में वन्दना करते हृए कहते हैँ - 


रामचन्द्र कर कंज कामतरु बामदेव हितकारी । ७।१४ 
“भगवान्‌ राम की भुजा मानो कल्पतरु है ।' ओर सीताजी क्या हं {-- 
सिय सनेह बर बेलि बलित तर 


- जैसे किसी सुन्दर वृक्ष पर लता लिपट जाय, तो लता ओर वृक्ष के मिलन से एक 
अपूर्वं शोभा का निर्माण हो जाता है, उसी प्रकार श्री राम तो मानो कल्पतरु हैँ ओर 
सीताजी वह्‌ कृपामयी, करुणामयी लता हैँ । ओर लष्ष्मणजी क्या हैँ ?-- 


प्रेम बन्धु बर बारी 1 
- वे इस कल्पतरु ओर लता के चारों ओर रक्षा करने वाली बाड के समान दहँ। 


रामचन्द्र कर कंज कामतरु बामदेव हितकारी । 
सिय सनेह बर बेलि बलित तरु, 


प्रेम बन्धु बर बारी ।॥ ७।१४ 


ओौर बाड. यदि थोडी कटीली हो, तो वह प्रशंसा के योग्य ही होती है, निन्दा के नहीं । 
बाड़ का कटीला होना ही उसकी शोभा है । तो, लक्ष्मणजी की भुजा बाड़ बनकर 
श्री राम ओर श्री सीता की रक्षा के लिए सदा सन्नद्ध है । इसलिए श्री राम ओर 
श्री भरत कौ जोडी अधिकं अच्छ नहीं है, विकि दोनों बड़ अच्छे दहै-अलग अलग 
दोनों बड़े महान्‌ है । पर दोनों यदि एक साथ खड़े हो जाये, तो उतना आनन्द नहीं 
आएगा । दो कुए' एक साथ आस-पास खोदकर रख दिये जाये, तो क्या लाभ होगा ? 
पर एकं कुआं खोद लिया जाय ओर एक्‌ वृक्ष लगा दिया जाय, तो भले ही दोनों 
उल्टी दिशाओं मे जा रहे हों- कुं नीचे की ओर ओर वृक्ष ऊपर की ओर दोनों 
सूख प्रदान करते ह । कए का जल व्यक्ति कौ प्यास बृज्ञाएगा ओर वक्ष की छाया 
उसे विश्वाम देगी । गौस्वामीजी कहते है किश्री राम ओर श्री लक्ष्मण की जोडी 


॥ 


--न- 


(ऋ?) 


इसी प्रकार की है । परशुराम ने जब पहली बार उन दोनों को देखा, तो उन परं 
भी एेसा ही प्रभाव पड़ा-- 

रामु लखनु दसरथ के ढोटा । 

दीग्हि असीस देखि भल जोटा ॥ १।२६।०।७ 


न्दर जोड़ी देखकर वे कह उठते हैँ कि दोनों भाई बड़े सुन्दर प्रतीत हो रहे हैँ । दोनों 
की जोडी बड़ी आकषक लग रही है। एक श्याम है तो दूसरा गौर । रात्रि ओर 
दिन दोनों कितने अच्छे लगते हैँ । रात काली होती है ओर दिन उज्ज्वल, लेकिन 
दोनों हमें आनन्द देते है । दिन में हम कमं करते है ओौर रात्रि के अन्धकार में 
विश्राम करते ह । दोनों की जोडी मिलकर व्यविति को कमं ओर विश्राम की प्रेरणा 
देती है । कमं ओर विश्राम की प्रेरणा देनेवाला यह दिन ओर रात्रि का संयोग जसे 
हमारे लिए सुखद दै, वैसे ही श्री लक्ष्मण ओर श्री राम वस्तुतः एक दूसरे कै पूरक 
है--दोनों का व्यक्तित्व एक दूसरे के विना अधूरा है । 
तो, जव परशुराम ने श्री राम ओर श्री लक्ष्मण को पहली बार देखा, तो उन्हें 
जो सहज अनुभूति हुई, वह इसी आनन्द कौ अनुभूति थी । यदि उन्होने हृदय कौं इस 
सहज प्रेरणा को स्वीकार किया होता, तो शायद समस्या न आती । वे समञ्च जाते कि 
दोनों के शरीर का रंग-भेद वस्तुतः उनके अन्तःकरण के भेद का परिचायक नहीं, बल्कि 
दोनों का अन्तःकरण तो वास्तव में सवथा एकाकार है । पर परशुराम को समस्या यह्‌ 
थी कि वे अन्तःकरण की सहज प्रोरणा को छोड- कर बुद्धि जौर तकं पर उतर अये । 
अन्तःकरण की प्ररणा सामान्यत. ईश्वर की प्रोरणा होती है । समस्या तब उत्पन्न 
होती है, जब हम अपनी आंख प्र विश्वास करके वुद्धि ओौर तकं से प्रभावित हो उसके 
आधार पर किसी वस्तु को श्रोष्ठ मान लेते है । जव परशुराम नैश्री रामको 
देखा, तो गोस्वामीजी कहते है-- 


रामहि चितईइ रहे थकि लोचन । १।२६।८।८ 


पहले तो परशुराम ने दोनों को देखा ओर फिर जन्‌ श्री राम कौ भरः उनकी दृष्टि 
गयी, तो उनके नेत्र थक गये । गोस्वामीजी का शब्द-विन्यास बडा साथेक है । उनके 
इस कथन का अभिप्राय क्या है? जसे कोई थका हज व्यक्ति रुक जाता है, उसी 
तरह जब नेव भी थक जाते है, तो वे रुक जाति हँ यानी स्थिर होकर, एकटक देखने 
लगते हैँ । गोस्वामीजी आंखों का एकटक देखना ओर थक जाना, इन दोनों का प्रयोग 
करते हैँ । कहीं तो वे कहते हँ कि नेत्र एकटक देव रहे हैँ ओर कहीं कहते दँ कि नेत्र 
थक गये । पर एकटक देखने की अपेक्षा थक जाने मे गोस्वामीजी का संकेत ओर 
होता है । वह्‌ क्या ? थक जाने का मनोविज्ञान क्या होता दै ? थक जाने कै बाद 


(1 ¬) 

क्या करना चाहिए ? जसे व्यक्ति कहीं पर पहचना चाहता हो ओर मागमे 
उत्साहपूवंक वदता चला जा रहा हो, तो लक्षय षर पहु"्चने की आतुरता मे भले ही 
उसे थंकान का ज्ञान नहीं होता, किन्तु ज्योही वह अने स्थान पर पहु चता है व्योही 
वैठ जाता है, लेट जाता है, कहता है कि अव तो कहीं जाना नहीं है, अब तो विश्राम 
कौ आवश्यकता है, उसी प्रकार हमारे ये नेत्र निरन्तर चल रहै हैँ ओर जब वे अपने 
लक्ष्य को पा लेंगे, तो उन्हे भी विश्राम की आवश्यकता होगी । नेत्र कौ चंचलता का 
कारण शरीर-विज्ञानी भने ही कु दसरा बताए, पर भक्त तौ हर वस्तु का अर्थं 
भिन्न रूप से लेता है । वह कहता है कि नेत्त चंचल इसलिए हैँ कि वे सतत ईष्वर की 
खोज मे लगे हृए रै, इसीलिए वे चल रहे दै, खोज रहै हैँ । ओर जिस दिन ईश्वर 
सामने आ जाते है, उस दिन नेत्र कहते हैँ कि बस, अव तो हम लक्ष्य पर्‌ पटच गये 
अब हम थक गये, अव हमें विश्राम करना चाहिए । गोस्वामीजी 'ुष्पवाटिका' के प्रसंग 
मे इसी का संकेत करते हैँ । जिस समय वहाँ सीताजी ने श्री राम को देखा, उस 
समय का वर्णन करते हुए गो्वामीजी लिखते है -- 

चितवत चकित चहु दिसि सीता । 

करहुं गये नृप किसोर मनु चिता ॥ 

जहं बिलोक मृग सावक नेती । 

जनु तहँ बरिस कमल सित श्न नौ । 

लता ओट तव सखिन्ह॒ लखाए ॥ 

स्यामल गौर किसोर सुह्ट । 

देखि रूप लोचन ललचाने ॥ 

हरषे जनु निज निधि पहिचाने ।१।२३१।१-५ 
गोस्वामीजी आगे लिखते हैँ -- 

थके नयन रघुपति छवि देखे । 


पहले नेव श्री राम की खोज में लगे हुए थे ओर जव वे मिल गये, तौ उन्हं देखकर 
नेतर थक गये । तदनन्तर थकने के वाद जो किया जाना चाहिए था, वही श्री 
सीताजी ने किया । गोस्वामी जी इसके माध्यम से साधना का भी संकेत देते हैँ । उनका 
तात्पथै यह है कि जो थकने के बाद भी नहीं सोएगा, वह अभागा है, वह्‌ कष्ट 
पाएगा । चलने के बाद जव गन्तव्य आ ए तोनेवमू्‌द लीजिए । वे तभी तक 
चंचल रहं, जव तक गन्तव्य मिला नहीं है, ओौर जव वह मिल गया, तव चंचलता 
कसी ? इसीलिए गोस्वामी जी लिखते हैँ - 


के नयन रघुपति छवि देखे । 
पलकन्हिह परिहरीं निमेषे ॥१।२३१।५ 


-------?--- 


(न) 


ओर थकने के बाद अगला कायं हुमा -- 

लोचन मग रामहि उर आनी । 

दीन्हं पलक कपाट सयानी ॥१।२३१।७ 
--किवाड वन्द कर दिये गये । अब विश्वाम कौ बेला आ गयी । अव कमं को अपेक्षा 
नहीं रह गयी । देखने के लिए अब कोई वस्तु शेष नहीं रह गयी । इस प्रकार श्री 
सीताजी के बन्द नत्र उनके थकने की प्रक्रिया को प्रकट करते हँ । परशुरामजी के 
भी नेतर थक गये । यदि थकान के वाद परशुराम नेतर मूद लेते, तो समस्या विकराल 
नहीं हो पाती । लक्ष्मणजी आगे चलकर उन्हं यही सलाह देते हँ । जब परशुराम 
रुष्ट होकर कहते हँ कि-- 


बेगि करहु इन आंखिन्ह॒ ओटा । १।२७८।७ 


--यह बालक तो बड़ा ढीटदहैः इसे सभा से निकाल बाहर करो, इसे मेरी 
आंखों के सामने से दूर करदो, तो भला किसमें साहस है कि ल्ष्मणजी को सभा 
से बाहर निकाले ? ओर लक्ष्मणजी को तो हंसी आ जाती है । वे चुटकी लेकर उत्तर 
में तुरन्त कहते है-- 


सूदे आंखि कतहु कोउ नाही । १।२७६।८ 

-मुञ्ञे आंखों से दर करने के लिये दूसरे को क्यों बुलाते है, उपाय तौ आपके 
ही पास है जरा नेव मूद लीजिये तो देखिए कि लक्ष्मण अपने आप गायब हो जाता 
है या नहीं । तात्पयं यह है कि जो उपाय व्यक्ति के पास होता है, उसका उपयोग 
नहीं करने से वह पराधीन ही हो जाता है । फिर लक्ष्मणजी का संकेत यह भी था 
कि यदि परशुराम ने अपने नेव मू'द लिये होते, तो उन्होने सत्य को बहुत कूठ 
जान लिया होता, अन्तःग्रेरणा कै द्वारा समज्ञ लिया होता कि सामने कौन खड है| 
पर कठिनाई यह है कि परश्‌ रामजी नेत्रो के थकने के वाद भी उन्हे नहीं मूदते, वे 
नहीं समन्न पाते कि ईश्वर की उपलब्धि के व।द अव कुछ भी नेव से देखने योग्य 
बाकी नहीं रह गया है । वे श्री राम को थकरित नेतं से देखते तो है, पर उन्हें 
अचानक ध्यान आ जाता है कि अरे! मै तो दूसरे कामसे आया था, म तौ धनुष 
तोडनेवाले व्यक्ति को दण्ड देने के लिए आया था, जरा पता तो लगा लें कि किसने 
धनुष तोडा है ? - 


बहुरि बिलोकि बिदेह सन कह काह अति भोर ! 
प'छत जानि अजान जिमि भ्यापेड कोपु सरीर ॥ १२६ 


( १४ ) 


-वे क्रोध मे काप रहै, उनकी सारी शान्ति समाप्तहो जाती दै, वे गरज- 
कर जनक से पृषते है कि यह भीड़ क्यों लगी हुई है, मानो इतने अन्जान बन गये 
है कि उन्हं कुछ मालुम नहीं । जनकजी डरते उरते अपनी प्रतिज्ञा की बात बतलाते 
है । तब आवेश मे आकर परणुरामजौ ललकारते हए कहते है- जिस व्यवित ने 
धनुष तोडा हो वह हमारे सामने आ जाय, अन्यथा-- 


न त मारे जर्हाहि सब राजा ।१।२७०।५ 


- नै सभी राजाओं को समाप्त कर दूंगा । इस कथनसे परशुरामके 
व्यवितत्व का एक दुबल पक्ष सामने आता है । वे दण्ड देना तो जानते है, पर उनका 
नियम है कि एक व्यवित को दण्ड देने के लिए सबको समाप्त कर दिया जाय-यदि 
एक क्षत्रिय ने अपराध किया है, तो सारी क्षत्निय जाति को ही समाप्त कर दो । जनक 
की समस्या यह है कि यदि वे धनुष तोडने वाले का नाम बतादे, तौ परणशुरामका 
फरसा तुरन्त चलेगा ओर वे श्री राम को दण्ड देगे, वयोकिश्ची राम तो ठीक 
परशुराम के सामने ही खड़े थे । अतः उर के मारे वे कुछ बोलते नही 


अति उरु उतर देत नुपु नाहीं । १।२६२।५ 


जब श्री रामने देखा कि सभी भयभीतदहै,तोवे प्रणाम करके परशुरामजी 
से कहते है 


नाथ संभु धनु भंजनिहारा ॥ 
होइहि केड एक दास तुम्हारा ॥ 
आयसु काह कहिअ किन मोही । 
सुनि रिसाईइ बोले मुनि कोही ॥१।२७०।१-२ 


~ हे नाथ, शिवजी के धनुष को तोडने वाला आपका कोई एक दास ही होगा । 
क्या आज्ञा है, मुञ्चसे वयो नहीं कहते ?' परशुराम इस वाक्य को सुनकर यह नहीं 
समञ्च पाते कि यह उत्तर देने वाला राजकुमार ही धनुष का तोड़ने वाला है, क्योकि 
श्री राम को देखकर वे यह कल्पना भी नहीं कर सकते थे कि धनुष तोडने वाले 
व्यक्ति का एेसा स्वरूप हो सकता है । वे जब जनक की स्वयंवर-सभा मे आये, तो उनके 
मन में धनुष तोडने वलि के सम्बन्ध मेदो ही कल्पनाए थी-एक तो यह कि 
वह गर्वं से फूलकर, सीना तानकर सारी सभा मे खड़ा होगा ओौर दूसरी यह है कि जब 
वह्‌ मेरे आगमन का समाचार सुनेगा, तो थर थर कंपने लगेगा । जव वे सना में 
आये, तो उन्हें एेसा कोई व्यवित दिखायी नहीं दिया, जो सीना तानकर खडा हो । 


१ 


( १५ ) 


उन्होने सोचा कि सम्भव है, मेरे आने से पहले तक वह सीना तानकर खड़ा रहा होगा 
जौर अब मेरे आगमन का समाचार सुन डर के मारे कप रहा होगा । यह सोच जव 
उन्होने चारों ओर दुष्ट घुमायी, तो कँपनेवालों की संख्या इतनी अधिक देखी कि 
निय करना उनके लिए कठिन हो गया, क्योकि सभी कंपते दिखायी दे रहे थे । 
जोर इधर धनुषभंग करने वलि श्री रामनतो अकड़ हए खड़े थे जौर न किसी 
प्रकार आतंकित थे, वे तो शान्त भाव से खड़े थे-- 


हृदये न हरषु बिषादु कचु बोले श्नीरघुबीरं । १।२७० 


यही कारण था कि परशुराम यह समक्ष न्‌ पाये कि श्री राम ने धनुष तोडा है। 
वे श्रौ राम की भाषा नहीं समञ्च पाये ओर इसलिए लक्ष्मणजी दृभाषिये के रूपभ 
सामने आये । उनकी विशेषता यह दै कि वे भगवान्‌ राम की भी भाषा जानते हँ 


ओौर परशुरामकी भी । 


कोडई पूछ सकता है कि भगवान्‌ राम न परशुराम के प्रन का सीधा उत्तर क्यों 
नहीं दिया कि महाराज, धनुष मने तोड़ा है; इतना घुमावदार उत्तर देने की क्या 
आवश्यकता थी कि शंकरजी का धनुष तोडने वाला आपका कोई एक दास रहा होगा ! 
वास्तवमे, श्री राम ने अपनी समन्न मे कोई घुमावदार्‌ वाक्य नहीं कहा था, 
उन्होने तो जीवन का सत्य कह दिया था । उन्होने अपने कथन के माध्यम से से 
दर्शन को प्रकट किया, जिसे अपने जीवन में स्वीकार कर कोई भी व्यविति धन्य हो 
सकता है । परशुरामजी नें पठा था कि धनुष किसने तोडा ? ओौर श्री राम के 
के उत्तर का तात्पयं यह था कि जब धनुष था, तव भले ही उसके तोडनेवाले को 
आवश्यकता रही होगी पर अव जव वहं टूट चका दै, तब उसके तोडनेवाले को 
द्या आवश्यकता है ? धनुष के टूटने के वाद भी यदि तोडनेवाला बना रहेगा, तव तो 
संघषं होगा । यदी श्री राम का दशन है । हमारी, समाज की, तथा जीवन की समस्या 
यही है कि किसी भी अच्छी क्रियाके बाद करने वाला अपने अ।पको बचा लेता है, 
ओर यही संघषं की जड है । होना तो यह्‌ चाहिए कि क्रिया जबतक रहे, तभी तक 
व्यक्ति उसके कतुं व्य को स्वीकारे । गीता' मे, तथा रामचरितमानसः मे यह जो कहा 
गया है कि तात्त्विक दृष्टि से जीव कर्ता नहीं है, उसका क्या तात्पयं ? व्यवहार में 
तो व्यित क्म करेगा ही--वह करेगा ही किं कै गया, मैने खाया, मैने पिया । तो 
क्या एेसी भाषा के उपयोग से गीता या मानस्‌ का उपयु वत दशन खण्डित हौ 
जायगा ? कुछ लोग भै" का उपयोग करने के बदले यों कहते है - 


_ रामजी ने खाया, रामजी ने पिया । तो क्या केवल भाषा के से अन्तर से कोई 
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वास्तविक अन्तर पड़ता है ? यदि आपको अपनी हर क्रिया के सन्दभं मं एेसी 
अनुभूति हो रही है कि आप नहीं बल्कि रामजी कर रहे ह, तव तो कोई बात नहीं 
पर यदि अन्तःकरण मे अपन कर्तापन की अनुभूति बनी हई हो, तो केवल शब्द मे 
रामजी रामजी" कहना कोई मानी नहीं रखता । व्यवहार मे भै" शब्द का प्रयोग 
कोई बडी समस्या की बात नहीं है, यदि अन्तःकरण मे वह विलक्षणता है, जौ 
भगवान राम के चरित्रमेदहै ओौर वह व्यवित जिस समयजो कार्यं करे, उसी 
समय तक के लिएु अपने आपको उसका कर्ता माने । उदाहरणार्थ, मान लीजिए 
आपको भाषण देने के लिए कहा गया, तो जिस समय तक के लिए भाषण देना है 
उतनं समय तक क लिए ही जो वक्ता रहेगा, वह्‌ व्यक्ति तो सुखी रहेगा, पर भाषण 
देनं के वाद भी जो वक्ता बना रह जायगा, वह अपने लिए समस्या खड़ी कर लेगा । 
कई वार वक्ता से यही भूल हो जाती है। मान लीजिए आप कथा सुनने वैठे है । 
आपको यदि ध्यान रह गया कि आप बहुत बडे वक्ता हँ तो आप कथा दुन ही नहीं 
सकते । यह सम्भव नहीं कि वक्ता कथा सुनने का काम करे । वक्ता काकामहै 
बोलना, ओर जौ सुनते समय भी बोलेगा, वह्‌ कथा क्या सून पाएगा ? बोलने का 
अथं यह नहीं कि वह्‌ वाणी से ही वोलेगा, वह मनसे भी बोल सकता है; क्योकि 
वक्ता विना बोले कंसे रह सकेगा ? जो बोलेगा नहीं वह वक्ता कंसे कहलाएगा ? 
तो, जो वक्ता सुनने के लिए बैठता है, वह पूरी देर स्वंय बोलता रहता है-- वह॒ 
दू ता रहता है कि वोलनेवाले की भाषा में कहां अशुद्धि हो गयी, भाव कहां पर 
गलत हौ गया । एक वकता ने एक सज्जन का भाषण सुनने के वाद मुञ्चे बताया 
कि आज मै एक वक्ता का भाषण सुनने गया था, उसने २७ बार अशुद्ध वाक्यों का 
प्रयोग किया | इससे समज्ञ मे अ। गया कि श्रोता नहीं सुन रहा था, वह्‌ तो वक्ता 
सुन रहा था । तो जव वक्ता सूने गा, तो एेसी टकराहट हो ही जायगी । इसीलिए 
वक्ता को चाहिए कि वह तभी तक वक्ता रहे, जव तक वह भाषण दे रहा हो । यही 
वात प्रत्येक क्षेत्र में है। एक न्याधीश जब तक न्यायालय सें द । तभी तक वह्‌ 
न्यायाधीश रहे ओर जव न्याय का कां करने के पश्चात्‌ वह न्यायालय से बाहर 
निकले, तव न्यायाधीश पद छोडकर घर आए, तभी ठीक रहेगा 1 यदि वह्‌ घर में 
पत्नी ओर वच्चे से भी न्यायाधीश बनकर व्यवहार करे, तो घर में ज्जगड़ा 
हए विना नहीं रह सकता । व्यविति की समस्या यह है कि जिस कायंको 
वह बदटिया मानता है, उसे ओढ़े रहता है । पदाधिकारी हर समय अपने को 
पदाधिकारी मानेगा । वक्ता हर समय अपने को ववता मानेगा, धनिक हर समय 
धनिक मानेगा । व्यक्ति जब अपने आपको हर समय अपने अहं मे, अपने कतव्य में 


~ 
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स्थित कर देताहै, तो अनर्थ होता है। इसी लिए भगवान्‌ राम कौ बात बड़ी सार्थक्‌ 
है। वे परशुराम से कहते है कि जव तकर धनुष था, तब तक उसके तोडने वाले की 
जावश्यकता थी, पर अव जव वह टूट गथा तो भूमिका समाप्त हो गयी । इस समय 
तो आप जैसा महापुरुष यहाँ जाया हआ है, ओर यह एक दास आपके सामने खड़ा 
है । पही श्री राम की विशेषता है। वे जिस समय जो काम करते है उस समय वही 
वन जाते हँ । इसलिए उनके व्यवितत्व मेँ कोई टकराहट नही, उन्हें कोई कार्यं करने 
म संकोच नहीं । जब उन्है पष्मवाटिका भे फूल लेने जाना है, तो वे गुरु से आज्ञा 
लेकर जाते है 
। समय जानि गुर आयसु पाई । 
लेन प्रमुन चले दोड भाई ॥ १।२२६।२ 
ओौर जव वे पूष्पवाटिका में पहंनते है, तव माली से आज्ञा लेकर फूल चुनते ह - 
चहु दिति चित पू छि मालीगन । ५।२२७।१ 


् 


यही उनके व्यक्तित्व की पूर्णता है । यदि भगवान्‌ राम गुरुसे आज्ञाले, तो कोई 

आश्चयं नहीं; लोग कह सकते हैँ कि शिष्य को गुरु से आज्ञालेनी ही चाहिए । पर 
आश्चयं तव होता है, जव वे माली से आज्ञा लेते है । माली न तो उनसे जाति में 
बड़ा है, नपदमे,नधनमें ओर न योग्यता में । तास््विकः दृष्टिसे देखे तो श्री 
राम साक्षात्‌ ईश्वर हँ ओर माली जीव । सामान्य दृष्टि से देखें तोश्री 
राम महाराज जनक के अतिथि है, राजभवन में ठहुरे हए है ओर वह रहा साधारण 
माली । ओर इस माली से भगवान्‌ राम जाकर पृषते हे किक्यामै इस वागका 
फुल ले सकता हू ? मूज्ञ गुरुदेव के पूजन के लिए फुल लेना है यदि अनुमति हो तो 
ले लू । इसका तात्पयं क्या है ?" जव वे विश्वामित्र से आज्ञा लेते है, तब उनके 
ध्यान में यह बात थी करिये मेरे गरु हं ओर मै इनका शिष्य । ओर जब वे माली के 
पास अनुमति लेते है, तो यह सोचते है किँ रल नाहनेवाला हू मौर यह्‌ फूल का 
रक्षक है, अतः इस समय तो उसी की आज्ञा चलेगी । जिस क्षण जो कायं सामने आता 
है, भगवान्‌ राम उस क्षण उसी के अनुरूप वन जाते हैँ । जब रात्रि को गुरुदेव शयनः 
करते है, तो श्री राम ईश्वर नहीं रह जाते । तब वै उस समय क्या करते है? 
गोस्वामीजी लिखते है- 

जिन्ह के चरन सरोरुह लागी । 

करत विविध जप जोग बिरांगी ॥ 

तेड दोउ बधु प्रमजनु जीते । 

गुरु पद कमल पलोटत प्रीते ॥ १।२२५। ४-५ 

- वड प्राम से दोनों भाई विश्वामित्र के चरण दवाने लगते है । विश्वामित्रजी को बडा 


संकोच होता है । वेतो श्री राम के ईषवरत्व को जानते है । इन्हे ईष्वर ४... ही 
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वे राजा दशरथ से मांग लाये है । तो, इनसे चरणसेवा लेते हुए विश्वामित्र को लगता है 
कि कितना बड़ा अनथं कर रहा हु । वे मन ही मन विचार करते है कि क्या अपने 
पैर दबवाने देतु मै ईश्वर को लाया हू ? पर भगवान्‌ याम को कोई संकोच नहीं 
होता । वे गुरुदेव की ओर देखकर मानो कहना चाहते हैँ कि गुरुदेव, नाटक म तो 
अपनी भूमिका का ठीक ही निर्वाह होना चाहिए, उस समय ईश्वरत्व ओर ऋषित्व 
सामने नहीं आना चाहिए । फिर यह तो वेल है, ओर वेल मेँ कोई छोटा-बड़ा नहीं 
होता । जो वेल में हारे, उसे दाव देना चाहिए । हम कथाम भी तो पद्ते है कि 
जब भगवान्‌ कृष्ण खेल में हार गये ओौर दाँव देने से कतराने लगे, तोश्रीदामाने 
उन्हे फटकार दिया-- 

खेलन में को काको गुसेयां ? 

अति अधिकार जनावत याते 

अधिक तुम्हारे है कचु गेयां ॥ 
_ चेलने मे कोई बडा-छोटा थोड़े ही होता है ? तुम नन्द बाबा के बेटे हो इसलिए दांव 
न दो ओर हम साधारण आदमी है इसलिए दांव देने के लिए बाध्य होँं-यह्‌ भी 
कोई बात है ?जो हारेगा, उसे दांव देना ही हौगा । तो, एेसा ही भगवन्‌ राम भी 
मानो धीरे से गुरुदेव को बता देना चाहते है कि गुरुदेव, आप संकोच क्यों कर रहे 


ह ? हम तो यह दाव चुका रहे है अपने हारने का। हम तो आपके द्वारा जीते हुए है 


तैद दोऽ बंधु प्रेम जनु जीते ।' देखिए, मैँ तो राक्षसो का वध करने के लिए, मूनियों 
का भय दूर करने केलिए अवतार लेकर आया था, पर मै पिंड गया । अप स्वंय 
चलकर अयोध्या तक गये ओर मृञ्ञे मांग लाये । आपके चरणों को बड़ा कष्ट उटाना 
पड़ा, इसलिए मै तो हारा हुभा हू । ओर आज यदि मैँ आपकी चरणसेवा के द्वारा 
आपका दाव दे रहा ह, तो यह्‌ उचित ही है । 


तो, भगवान्‌ राम अपनी हर भूमिका ठीक ठीक निभाते है । आज जब परशु 
राम उनसे पृते दै कि धनुष किसने तोडा, तो वे कहते हैँ कि धनुष तोडने वाली तो 
अतीत की बात हो गयी, आप आज्ञा दीजिए । परशुराम नहीं समञ्च पाते । वे श्री 
राम से पूछते है-अच्छा बताओ, धनुष तोडनेवाला कौन है ? तुम बड़े नघ्र जान 
पडते हो । जिसने धनुष तोडा होगा, वह मेरा शत्र है ओर उसे भँ सहस्राजुन के 
समान दण्ड द्‌गा । प्रमु मुसकराकर चुप रह जाते हैँ । वे समञ्ञ जाते है कि अब 
मेरी नहीं, लक्ष्मण कौ भूमिका आ गयी । ओर लक्ष्मण भी प्रभु का संकेत समञ्चकर 
परशुराम के प्रश्न का स्पष्ट शब्दों मे उत्तर देने के लिए प्रवृत्त होते है, जिससे मुनि 
अन्ततोगत्वा श्री राम के स्वरूप का परिचयं पाकर अपनी अपूणेता को दूर कर सकं । 


=-= 


हितीय व्याख्यान 
--- ~~ ~ = = = 


पिष्ठली चर्चा मे इस वात की ओर संकेत किया गया कि श्री लक्ष्मण आदि- 
दैविक अर्थो मे सहस्रशीषं शेष है ओर आध्यात्मिक अर्थो मे मूतिमान काल । इसके 
साथ ही साथ इस बात की ओर ध्यान आक्रष्ट किया गया कि भगवान्‌ श्री राम की 
लीला में श्री लक्ष्मण कौ अपनी विशिष्ट श्रुमिका है । "रामचरितमानस" कौ यह्‌ 
मान्यता हैकिश्री राम लीलाकरते हैँ ओौर लीलाका तात्पर्य होता है नाटक । रंग- 
मच पर जव योजनापूर्वैक कोई नाटक प्रदशित किया जाता है, तो उसे हम लीला 
कहते हैँ । ओर नाटयम च पर एक अभिनेता को उसकी योग्यता के अनुरूप ही 
भूमिका दी जाती है । इसी प्रकार भगवान्‌ श्री रामकी इस लीला में श्री लक्ष्मण 
को अपने स्वरूप के अनुरूप भूमिका का निर्वाह करना पडता है । 

हमारी काल सम्बन्धी धारणा क्या है ? व्यवित तो देश में स्थित है, पर देश 
को अवस्थिति किसमे है ? यह जो आकाश दिखायी देता है, ग्रह-नक्षत्र -दिखायी देते 
है ये सव किस आधार पर ठिक हुए हैँ ? यह पृथ्वी कहाँ टिकी, हई है? इसका 
उत्तर विज्ञान अपनी भाषा में देता है ओर पराण अपनी भाषा मे । आध्यात्मिकः भाषा 
मे उसे हम क।लतत्व कठते है, जिसमें यह देश स्थित है । विज्ञान की दृष्टि से आप 
चाहे उसे गुरुत्वाकर्षण कह ले, या पुराण की भाषा मेँ कह ले कि पृथ्वी सहस्रशीषं 
शेष के सिर पर टिकीहै, मूल तात्प्थं एकं ही होता है। सपं को प्राचीन कालसे 
काल का रूप माना जाता रहा है । रामचरितमानस" मे भी उसका इसी रूप में 
वर्णन किथा गया है--+कालब्यालकरालभषणधरं गंगाशशांकप्रियम्‌' (६।ए्लोक 4) 
अथवा कालभ्याल कर भच्छक जोई' (६।५५।८) । यों तो साधारण सपं भी काल 
का ही प्रतीक है, पर यह सपं तो हजार सिरवाला है । इसका तात्पैय क्या ? एक 
चतुर मदारी जानता है कि सपं कै प्रहार की क्षमता उसके मुख मे होती है, इसलिये 
वह चतुराई से सपं की गरदन दव। देता है । फलस्वरूप सांप विवश हो जाता है 
अब एकं सिर वाला साप हो, तो उसका सिर दवा भी दीजिए, पर जिसके हजार 
सिर हों उसका कौन कौन सा गला मनुष्य पकड़गा ? अभिप्राय यह है किकाल के 
मागं को रोकने की मनृष्य चाहे जितनी चेष्टा कयो न करे, वह सफल काम नहींहो 
सकता, क्योकि उसके तो हजार सिर है ।मनुष्य किसी भी उपाय से काल के मागं को 
अवरुद्ध नहीं कर सकता, काल को अपनी मृदट्टी में नहीं पकड़ सकता । व्यवितं अपनीं 


(ऋः. ) 
सफलता के क्षणो मे भले ही एसा सोचने लगे कि मने काल को पकड लिया है, पर वह्‌ 
उसका मिथ्या श्रम ही है। श्री लक्ष्मण इसी श्रम के प्रति जीव को सचेत करते हैँ । 
हमे उनकी भरमिका में कुछ कठोरता भी दिखायी दे सकती है, पर यह कठोरता भी 
जीव के कल्याण के ही लिए है । श्री लक्ष्मण कौ मुख्य भूमिका है ईश्वर का परिचय 
देना । यों भी हम देखें तो कह सकते हैँ कि ईश्वर का सच्चा परिचय देने वाला तो 
काल ही है । ईश्वर तो हमारे समक्ष प्रत्यक्ष है नहीं, तब फिर व्यक्तिको ईष्वर की 
सत्ता को अनुभूति कंसे होती है ? कालके रूपमें। व्यवित जव युवा होता है, तब 
उसकी क्षमताए बहुत अधिक होती हँ । जव वह सफल होता है, उस समय उसे 
जान पड़ता है कि यह्‌ सव मेरी ही विशेषता है । एेसे समय वह काल ओौर शवित के 
गणित को श्रुला देता है तब भला उसे ईश्वर की स्मृति आने का प्रणनही कटां ? 
उसे तो यही लगता है कि सारी सफलता के मूल मेँ उसकी अपनी बुद्धि है, अपने 
सत्कमं है, अपनी व्यक्तिगत विशेषताए हैँ । लेकिन यह काल बड़ा विलक्षण है । 
वह निरन्तर गतिशील है । जब भी व्यक्ति ईश्वर को भूलने लगता है, यह 
काल बड़ी तेजी से उसे ्कश्लोरकर वास्तविकता कौ ओर उसकी दृष्टि 
आक्रषित करतादहै । यौवनमें व्यक्ति का शरीर बड़ा सबल होताहै ओर 
उसे लगता है किं यह सबलता मेरी है । पर जब समय पाकर उसका 
शरीर कृश होता दै, क्षमताए समाप्त होने लगती है बुद्धि की स्मृति-शवित 
शिथिल हो जाती है, तब काल मानो उससे पूता है कि कहो, यदि सबलता तुम्हारी 
थी, तो वह गयी कहां ? तब काल कडवा लगता है तभी तो लक्ष्मणजी कडवे लगते 
है, क्योकि उनका स्वभाव, उनकी प्रकृति ही कालरूप है । ओर काल सा सत्य है, 
जिसे हम देखना नहीं चाहते । व्यक्ति भविष्य कै प्रति अपनी आंखें बन्द कर लेना 
चाहता है । उसे काल का चिन्तन अच्छा नहीं लगता । जसे कोई व्यवित सुरा पीकर 
थोड़ी देर कै लिए अपने को सचाई से अलग कर लेता है, उसी प्रकार मोह की 
मदिरा का पान कर संसार काल के सत्य को भुला देना चाहता है--पीत्वा मोहमयीं 
प्रमाद मदिरां मत्तं समस्तं जगत्‌" । पर काल के सत्य को श्रुलाने कौ चेष्टा करने से 
क्या काल अपना काम करना बन्द कर देगा ? वह तो अपनी अवस्थिति का बोध 
किसी न किसी प्रकार कराएगा ही । इसका एक प्रतीकात्मक संकेत हमे “रामचरित- 
मानस" मे सुग्रीव ओर बालिके प्रसंग में प्राप्त होता है । 


सुग्रीव ओर बालि के संवषं को गोस्वामी तुलसीदासजी दो रूपों में प्रस्तुत 
करते हँ । “विनय-पत्रिका' मे वे बालि को मूर्तिमान्‌ कमं के रूप मं देखते हैँओर 


सुग्रीव से अपनी तुलना करते हुए कहते है कि जैसे सुग्रीव बालि के द्वारा संत्रस्त 


था, उसी प्रकार म भी कर्मरूप बालि के द्वारा संत्रस्त हं- 


क 


(१) 
'करम-कपीस बालि-बली-त्रास-त्रस्यो हौं" (१८१।७) । 

वालि वड़ा भारईहै आौर सुग्रीव छोटा । कमं ओर जीव का यही सम्बन्ध है । दोनों भे 
अनोखी प्रीति है, पर यहं प्रीति कभी विरोध मेँ भी परिणत हो जाती है । यही कमे का 
स्वभाव है । यह आवश्यक नहीं है करि यदि अज कमं हमारे अनुकूल हो, तो कल भी 
वह॒ अनुकूल ही रहेगा । जव वालि प्रसन्न था, तब सुग्रीव को वह इतना अधिक 
चाहता था कि स्वयं सुग्रीव ने भगवान्‌ राम को अपना संस्मरण सनाते हए 
कहा था-- 

नाथ बालि अरमेंद्रौ भाई । 

प्रीति रही कषयं बरनि न जाई ।। ४।५।१ 
ओर सुग्रीव वालि के स्तेहपूणं संरक्षण में बड़ा निश्चिन्त था । पर एक दिन बालि 
रुष्ट हो गया । उसके रोष का एक कारण था । मायावी नामक दैत्य ने उसे चुनौती 
दे दी, ओर जव वह्‌ युद्ध करने के लिए चला, तो सूग्रीव भी पीठे चला । बालि बड़ा 
ही शक्तिशाली था। उसने रावण को भी अपनी बगल मे दवा लिया था। इसका तात्पयं 
यह्‌ है कि रावण जगत्‌-विजेता हो सकता है. पर वहु क्मं-विजेता नहीं हो सकता । 
कमं रावण को भौ अपनौ बगल में दवा लेता है । कमं के साथ भला कौन युद्धकर सकता 
है ? बालि कमं है ओर इसलिए उसे अपनी विजय का विश्वास है । वह मायावी के 
पीछे दौडता है । मायावी एक गरफा मे घुस जाता है । बालि सुग्रीव से कहता है कि 
तुम एक पक्ष तक मेरी प्रतीक्षा करना । क्म अपनी सफलता के लिए एक काल 
निश्चित कर देता है । यहां पर करम ने भूल कर दी । वह सोचता है कि काल मेरे 
आधीन है । पर वास्तवमें तो कमं ही काल के आधीन है । व्यक्ति का जीवन केवल 
कमम से संचालित नहीं होता, वह तो सुष्टि के चार तत्त्व है, जो मिलकर जीव के चारों 
ओर कायं करते ह, उसका जीवन संचालित करते हैँ । इसीलिए व्यक्ति के जीवन कै 
विषय में निणेय करना बड़ा कठिन है । इन चार तत्त्थों का वणन करते हुए गोस्वामी 
जी (रामचरितमानस' मे कहते ह 

फिरत सदा माया कर प्रेरा । 

काल कमं सुभाव गुन घेरा ॥ ७।७३।५ 
अतः कमं स्वतंत्र नहीं है । इसीलिए वह काल के गणित में अनृत्तीणें हो जाता है। 
बालि की धारणा थी कि वह॒ मायावी को पन्द्रह दिन में परास्त कर देगा, ओर जब 
वह पन्द्रह दिनों मे उसे परास्त न कर सका, तो इसका अभिप्राय यह हुआ कि बालि 
स्वयं परास्त हो गया, भले ही बाद मे-तीस दिन में-वह मायावी को मारने मे सफल 
हुआ । पर उसका काल का गणित गड़बड़ा गया । जब तीस दिन तक प्रतीक्षा करते के 
वाद भी बालि गुफा से बाहर नहीं जाया जौर सुग्रीव ने रक्त की धार वषा से बहती 


(अ) 


देखी, तो उसने सोच लिया क्रि वालि मारा गया है वह लौटकर सबको सूचित 
करदेताहै कि बालि की मृत्युहो गथी है । मंत्रीगणसूग्रीवको राज्य दे देते हैँ । 
इधर जब बालि देत्य को मारकर घर लौटता है' ओर वहां सुग्रीव को सिंहासन पर 
बेठे देखता है तो ऋ हो वह्‌ सुग्रीव कौ रण्ड देने के लिए प्रस्तुत होता है । सुग्रीव 
बाद में श्री राम से अपना दुखडा रोते हुए कहता है कि बालि ने मुञ्षसे सिंहासन पर 
बैठने का कारण तक नहीं पुछा ओर मृञ्चे मार-पीटकर, मेरा सब कुछ छीनकर निकाल 
दिया । इसका तात्पयं क्या ? यह कि कमं दिखने वाली क्रिया क। दण्ड देता है, वह 
उसके पीठे निहित भाव को नहीं देखता । कमं के मन में यह विचार नहीं कि आप 
किस भाव से कायं कर रहे हैँ । आग सामने है, वह यह नहीं देखेगी कि हम अच्छे 
भाव से उसमे पैर रख रहेहैँयावुरे भावसे। अग्निका धमं है ज्वलनशीलता। 
एसा नहीं होता कि सद्भावपवेक पैर रखने पर अग्नि नहीं जलाएगी ओर दुर्भावपूर्वक 
रखने पर जलाएगी । वह तो हर दशा में जलाएगी । इसी प्रकार क्षं क्रिया का परि- 
णाम दिया करता है, उसके पीठे के सद्भाव या दुर्भाव को नहीं देखता । वालि 
सुग्रीव से राज्यटीन लेता है ओौर उसे देश निकाला दे देता है । इसका तात्पर्यं यह है 
कि जब कमं अनुकूल होता है, तो सुख देता है, सम्पत्ति देता है ओर जव प्रतिकूल 
होता है, तो सब कुछ के छिनते देर नहीं लगती । सुग्रीव भगवान्‌ राम को अपना 
संस्मरण सुनाते हुए कहता है कि बालि ने उसका पीछा किया । अभिप्राय यह है कि 
जव व्यक्ति के जीवन मे प्रतिकूलता आती है, तो वह्‌ स्थान-परिवर्तन की बात सोचता 
है, विचार करता है कि शायद इस नगर को छोड़ उस नगरमे चले जाने से भाग्य 
मे कोई परिवतेन आ जाय । सुग्रीव जहां जहाँ जाता है, बालि सर्वत्र उसका पीठा 
करता है -- 


ताके भय रधुबीर कृपाला । 

सकल भुवन मै फिरेउ" बिहाला । ४।५।१२ 
तात्पयं यह है कि जीव जहां जायेगा, कमं वहीं उसका पीछा करेगा । तब भगवान्‌ 
राम सुग्रीव से पूते है--फिर तुम यहाँ कंसे रुक गये ? सुग्रीव कहता है--महा राज, 
मने सुना कि यह्‌ ऋष्यमूकपवंत एेसा है, जहां शाप के कारण वालि का प्रवेश नहीं 
है, इसलिये म यहां आकर रुक गया । 

तो, यह ऋष्यमूक सत्संग का एसा पर्वत है, जहां कमं प्रवेश नहीं कर सकता । 

जव तक आप सत्संग मे हैँ, सद्‌विचार मं डूबे है, तब तक कमं की सत्ता विस्मृत 
रहती है ।. पर जैसे ही व्यक्ति इस सत्संग के ऋष्यमूक पव॑त से नीचे उतरता है कि 
बालि रूप कमं का राज्य प्रारम्भ हो जाता है । करम के भय से डरा हुआ बेचारा जीव 
.सत्संग का आश्य तो लेता है, पर वह्‌ पूणं निश्चिन्तता का अनुभव नहीं कर पाता । जब 


भ ~ ~ 





॥ 


(<) 


हनुमानजी के आश्रय से उसे ईश्वर से साक्षात्कार का सौभाग्य प्राप्त होता है, तभी 
वह्‌ ओण्वस्तं हौ पाता है । अभिप्राय यह्‌ है कि व्यक्ति कमं पर अपनी क्षमता से विजिय 
नहीं प्राप्त कर सकता, उसके लिए तो उसे ईष्वर का ही आश्य लेना होगा, क्योकि 
ईष्वर ही काल, कम॑, स्वभाव भौर गुण का नियामक है । ओर ईश्वर का यह आश्रय 
सुग्रीव परम सन्त हनुमान के माध्यम से प्राप्त करते हैँ । हनुमानजी भगवान्‌ शंकर 
के अवतार हँ ओर शंकरजी विण्वास के मूर्तिमान्‌ रूप है-भवानीशंकरौ वन्दे शषद्धा- 
विश्वास रपिणौ' । अतः हनुमानजी भी मूर्तिमन्त विश्वास हँ । सुग्रीव का सन कुष्ठ 
छिन जाने पर भी वे हनुमानजी का साथ नहीं छोडते । उनका राज्य छिन गया, सारी 
सुविधाए' छिन गयीं, उनका सव कु नष्ट हो गया, पर वे विष्वास को नहीं छोडते 
ओर इसोलिए अन्त मे सव कु प्राप्त कर लेते हैँ । यह विश्वास ही सुग्रीवरूप जीव को 
दश्वर से मिलाता है ओर दोनों में मित्रता कराता है । तब भगवान्‌ राम सग्रीव को 
आएवस्त कर देते है ओर उनके मिस जीवमात्र को आश्वासन देते हैँ कि -हे जीव, 
तुम निश्चिन्त हौ जाओ, हम तुम्हे कमं के वास से मुक्त कर देंगे । कमं के इस 
महान चक्र से मुक्त करने की क्षमता केवल ईश्वरमें है । वे कर्मरूप बालि का विनाश 
करते हँ जौर स्‌ ग्रीव अपना खोया हुआ राज्य पुनः पा लेते है । 
यहां पर एक नया प्रण्न खड़ा हौ उठता है कि कमं -सिद्धान्त का निर्माता कौन 
है, सृष्टि किस सिद्धान्त के दवारा चल रही है ? “रामचरितमानसः में कहा गया हे किं 
ङ्श्वर ही कर्मा -सिद्धान्त का नियामक है ओर उसी ने यह विधान बत्ता दिया है कि 
व्यक्ति को क्म के अनुसार फल प्राप्त होगा- 
करम प्रधान विस्व करि रखा \ 
जो जस करई सो तस फलु चाखा । २ ।२१८।४ 

अब यदि एेसी परिस्थिति में शरणागति के प्रवेश से कर्म-सिद्धान्त खण्डित हो जाए, 
तो फिर क्या होगा ? उत्तर में कहा जाता है कि यह्‌ तो ठीकदहैकि कमं का सताया 
जीव भक्ति का, ईष्वर का आश्रय लेगा, पर यदि भक्तिकेद्रारा कमे-सिद्धान्त पर 
उसकी विजय हो गयी, ओर वह कमं के भय से मुक्तं हो गया, तब तो वह्‌ एक दूसरे 
भय से आक्रान्त हो जायगा । वह दूसरा नय क्या है? 

जव भगवान्‌ राम ने सुग्रीव कौ राज्य दिया, तो उन्होने दो बातें कहीं -एक तो यह किं 
अगंद सहित करहु वुम्ह राज्‌" (४।११।५ ओर्‌ दूसरी, "संतत हृदय धरेहु मम काजू ।' 
यह अगद बालि का परिष्कृत रूप है । वालि अन्ततोगत्वा भगवान्‌ के प्रति समपितं 


` होकर उनमें समा जात है ओर शरणागतं के रूप मे अ गद को सौप जाता है 1 


अभिप्राय यह है कि कमं तो ईश्वर-निमित है ओर इसलिए उसका विलय अन्त मे 
ईष्वर मे होता है । वहं अपना पर्प्कृत रूप अ गद के रूप में छोड जाता है । जव 


(भ्रमे ) 
भगवान्‌ राम सूग्रीव से कहते हैँ कि अगद को साथ लेकर राज्य करो, तो इसका 
तात्पयं यही है कि ईश्वर के आश्रय से तुम बालि रूप कमं से तो निषचिन्त हो गये, 
पर ईश्वर के प्रसाद रूप इस अ गद- रूप कमं को मत भूलना । साथ ही वै यह भी 
धीरे से कह देते हैँ कि मेरे काम का- सीतारूपी भक्ति- देवी को खोजने के कायंका 
~ हदय मे सदा ध्यान रखना; सीताजी को भूल मत जाना । कमं से निष्चिन्त जीव 
से भगवान्‌ कहते हैँ कि तुमने ईश्वर के आश्रय से कमं पर विजय प्राप्त तो कर ली, 
पर भक्ति को यादं रखना, मुज्ञ मत भूलना । व्यक्ति के साथ यही समस्या होती है । 
पहले तो वह भयभीत रहता है कि जेसा कमे करेगा, वैसा फल पाएगा, पर जव कमं 
के भय से वह मूक्त हो जाता है, तो उसके हारा एेसी मुक्ति के दुरुपयोग की सम्भावना 
पदा हो जाती है । जिस ईश्वर का आश्रय लेकर वह क्म-भय से मुक्त होता है, उसी 
को वह भूल जाता है। इसी लिए भगवान्‌ राम सुग्रीव को चेतावनी देते हैँ कि 
तुम रोज्य करो, पर सीताजी को मत भूलना । पर सुग्रीव प्रभु के आदेश का ठीक 
ठीक पालन नहीं कर पाते । वे उस समस्या से ग्रस्त हो जाते दहै जो कर्म से ऊपर 
उड जानेवालो के समक्ष आया करती है । जब वालि का आतंक समाप्त हो गया ओर 
कमं से निश्शंक हो सुग्रीव राज्य करने लगे, तो राज-सत्ता मे वे एेसे डव गये कि 
भगवान्‌ विस्मृत हो गये, भक्ति का विस्मरण हो गया । वर्षा भी बीत गयी पहले 
गर्मी थी, फिर वर्षा आयी । गर्मी यानी व्याकुलता देखकर भगवान्‌ ने अपनी कृपा 
की वर्षा की । भगवान्‌ आशा करते रहै कि चलो सुम्रीव अभी वर्षां का आनन्द 
ले रहा है, पर जव वर्षा बीत जायगी, तब तो वह मेरी याद अवश्य करेगा । शरद 
ऋतु मे जल धीरे धीरे बरसता है । उससे शीतलता तो आती है, पर जल के स्वच्छ 
होने पर भी भूमि के संयोग से उसमे मलिनता आ जाती है । भगवान्‌ की कृपा का 
जल तो स्वच्छ ही होता है, पर जीव के अन्तःकरण में वासना की जो मिट्टी है, 
उसके स्पशं से उस कृपा के जल मे मलिनता का बोध होने लगता है । भगवान्‌ की 
कृपा से व्यक्ति को जव सत्ता मिलती है, धन मिलता है, सम्पत्ति मिलती है, तो वह 
बड़ा प्रसन्न होता है, पर वह समन्न नहीं पाता कि अपनी वासना के द्वारा वह॒ उस 
कृपा को मलिन बना रहा है । भगवान्‌ आशा करते थे कि सुग्रीव के अन्तःकरण की 
वासना की मिट्टी धीरे धीरे बेठेगी ओौर उसके सामने भगवान्‌ के कृपारूपी जल का 
स्वच्छ स्वरुप प्रकट हो जायगा, पर जव वर्षा ऋतु के व्यतीत हो जाने पर शरद ऋतु 
आ गयी, फिर भी सुश्रीव उनके पास नहीं आया, तो प्रभु ने लक्ष्मणजी का स्मरण 
किया । शरणागत सृश्रीव के लिए कमं तो समाप्त किया जा चुका था । अब तकं 
ईश्वर सृष्टि का नियमन कमं के द्वारा कर रहा था, पर अब जव उसने शरणागत 
के लिए केमं को विनास कर दिया, तो शरणागत का संचालन किसके द्वारा करेगा ? 
एसे अवसर परं प्रभु श्री लक्ष्मण का स्मरण करते हँ । वे उनसे कहते ह-- । 


( २५ |) 

धुग्रीवहु' सुधि मोरि विसारी । 

पावा राजं कसं पुर नारी ॥ ४।१७।४ 
लक्ष्मण ! राज्य, खजाना, नगर ओर स्त्रौ पाकर सुभ्रीव ने मेरी सुध भरंला दी ।' 

संसार मे यह एक सामान्य शिष्टाचार है कि जव कोई व्यक्ति किसी कौ भट सँ 

कोई वस्तु देता है, तो वह देने वाले को कृतज्ञता पुवं क धन्यवाद देता है, ओर 
यह भी ध्यान रखता है कि उचित अवसर प्राप्त होने पर वह भी बदले मे उसे कोर 
भेट प्रदान करे । ईश्वर नित्य निरन्तर हम भेट भेजत। रहता है । सारा जीवन ही हमे 
ईश्वर के द्वारा पुरस्कार के रूप मे' उपहार के रूप॒ में प्राप्त हुआ है ओर जीवन में हर 
क्षण हमे ईश्वर का उपहार ही प्राप्त हो रहा है । प्रातःकालीन सूयं की किरणोंसेले 
कर हमारे जीवन का सारा क्रम ईश्वर से प्राप्त उपहारो के उपभोग में व्यतीत हो 
रहा है । कोई व्यक्ति यदि हमें गुलाब का एक फुल भेज दे, तो हम उसे धन्यवाद देते 
है, पर यह कितने दुःख की वात है किजोर्ईश्वर सृष्टि की वाटिका में हमारे लिए 
कोटि कोटि गुलावोको विकसित करता है, उसे हम याद नहीं करते । गुलाब के फूल 
देखकर हमें कभी यह स्मृति नहीं आती कि ईश्वर कितना कृपालु है, जिसने इन सुन्दर 
सुन्दर पूष्पों की सृष्टि की है । तभीतो प्रथ श्री लक्ष्मणसे दुःख प्रकट करते हुए कहते 
है कि जिस सुग्रीव ने अपने जीवन मे कर्म की समस्या देख ली है, जो स्वंय कमं के 
आतंक से ग्रस्त रह चरका है, एेसे सुग्रीव ने भी राज्य-सम्पदादि प्राप्त कर मुञ्े बिसार 
दिया ! अव तो लक्ष्मण ! मैने एक निर्णय लिया है। वह क्या? जिसवबाण से ने 
बालि का वध किया था, उसी वाण से कल मँ मखं सुग्रीव का वध करूगा 

जाहि सायक मारा मै बाली । 

तेहि सर हतौ मूढ कहं काली ।॥ ४।१७।५ 
लक्ष्मणजी चौक उठे । उन्हे आण्चयं हुआ कि श्री राम मेरी भाषा कब से बोलने लगे ? 

लक्ष्मणजी कं चरित्र का अनुपम तत्व यह है कि वे श्री रामकै द्वारां कभी भी 

एेसा कायं नहीं होने देना चाहते है, जिसमे श्री राम के स्वभाव कौ कोमलता या 
मर्यादा पर कोई आंच आए । कठोर भूमिका अपने लिए लेकर भगवान्‌ राम को 
कोमल भूमिका मेँ रखन। उनक। स्वभाव है । इसलिए गोस्वामीजी ने वन्दना सें ही 
यह सूत्र जोड़ दिया है । वे जानते थे कि लक्ष्षणजी के व्यक्तित्व को लेकर प्रश्न उेगे 
ही । कहां भगवान्‌ राम इतने कोमल ओर कहाँ लक्ष्मणजी इतने कठोर ! कोमल ओर 
कटोर का साथ कंसा ! परशुराम ने भगवान राम से यह प्रश्न कथा भी था कि तुम 
जसे सज्जन के साथ यह्‌ टेड़ा व्यक्ति कंसे ? - 
सहन `टेढ़ अनुहरइ न तोही" (१।२७६।०) - तुम्हारे साथ रहनेव।ला तो तुम जैसा ही 
सज्जन होना चाहिए, पर यह्‌ तो जन्मजात टेढ़ा मालूम पड़ता है । प्रभु मुनि कौ 





(ऋ | 
धह बातत सुनकर सुपक राएधै । परं लक्ष्णजी नै स्पष्टीकरण करते हृ एक व्य॑ग-भरा 
वाक्य कहा था जँ तुर्हारं अनुचर सुनिराया' (१।२७७।१)- महाराज, ठम , तो 
अपकरे अनुयाय है ॥ लदमणजौ का तात्पर्यं यह था कि आखिर दोन राम ही तौ 
ओर हम तौ राम का ही अनुगमन करते हैँ । एकं राम कै हम अनुज है तो दूसरे 
राम केँ अनुचर । लक्ष्मणजी के शब्दों मे परशुराम के प्रति व्यंग भरा था। उनका 
अभिप्राय यह था कि महाराज) यदि टेढापन बुरा है, जैसा कि आप कह रहे हँ तो 
आप भी उसे छोड दीजिए ओर आपका अनुचर होने के नाते भँ भी उसे छोड ठु गा | 
ओौर यदि श्री राम कीं सरलता आपको इतनी अच्छी लगती है, तो आप भी उस 
अपने जीवन मे स्वीकार कर लीजिए । यदि टेढापन या क्रोध आपके लिए बुरा नहीं 
है, तो बह मेरे लिए बुरा क्यो होना चाहिए ? अनुचर! शब्द का लक्ष्मणजी द्वारा 
प्रयोग उल्लेखनीय है । अनुचर केवल पीछे ही नहीं चला करता बल्कि वह सेवक भी 
होता है । जसे यदि आपको कहीं जाना -हो ओर आपका सामान उठाने-वाला कोई 
त हो, तो आप अपने सिर पर सामान लादकेर चलते है, पर इतने में आपका कोद 
अनुचर आ जाय, तो उसके सिर पर सामान रख निर्चिन्त हो चलने लगते है । वैसे 
ही लक्ष्मणजी का अपने को मुनि का अनुचर कहने के पी कटाक्ष यह था कि मुनिराज, 
आपने क्रोध को बोञ्च बहुत दिनों तक ढोया, पर अब जब मै आपका अतर्‌ अ गया 
है, तो वह वोच मेरे सिर पर दे दीजिए । अव तो आप "परिहरि कोपु- क्रोध कौ 
छोड दीजिए ओर करिअ अब दाया'--दया कीजिए । आप अपना कोध मूज्ञे दे 
दीजिए, यै संभाल लू गा । अभिप्राय यह है कि सृष्टि में केवल कोमलता से काम 
नही चलता, कटोरता भी आवश्यक होती है । सृष्टि से टेढापन या कठोरता को हटाया 
हीं किया जा सकता । चिकित्सक जव रोगी को दवा देता है, तो दवा मीटी भी हो 
सकती है, पर यदि शल्य-चिकित्सा की आवश्यकता पडी, तो चिकित्सक को कटोर 
शस्त्र को प्रयोग भी करना पड़ सकता है । तभी तो श्री राम के साथ सदैव श्री लक्ष्मण 
४ करते है । इन दोनों के परस्पर सम्बन्ध का वणन करते हुए गोस्वामीजी कहते 
रघुपति कौरति बिमल पताका । 
दंड समान भयउ जस जाका ।॥ १।१६।६ 

--एक यदि पताका है, तो दूसरे उसे फहरानेवाले दण्ड के समान है । इससे बठकर 
कोई साथंक उपमा नहीं हो सकती । पताका कोमल है ओर दण्ड कठोर, पर दोनों 
मिलकर ही साथेकता की सृष्टि करते हँ । राज्य का प्रधान चिह्न ध्वज होता है ओर 
यह उचित तथा अपेक्षित है कि उसमे कोमलता ओौर कठोरता का टीक समवन्य हो । 
.ध्वजा का वस्त इतना कोमल होता है कि वह्‌ तनना नहीं जानता ओौर उण्डा इतन 
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- रामायणः में आता है कि भगवान्‌ राम श्री लक्ष्मण से कहते है जाकर सुग्रीव को 
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कड़ा होता है कि वह शयुकना नहीं जानता । वस्व की प्रकृति शील की परकृति है, तभी 
तो धमरथ' के प्रसंग में भगवान राम कहते है- सत्य सील वृढ ध्वजा पताका 
(६।७४५।५) --सत्य ओर शील उस रथ की मजबूत ध्वजा ओौर पताका है ।' वस्त्र कौ 
शोभा इसमें है कि वह तनना न जाने ओर ङण्डे की शोभा इसमे है कि वह्‌ श्ुकना नं 
जाने । यदि तनना न जाननेवाला वस्त्र दण्ड क। आश्रय न ले, तो षण्डा कभी फहरा 
नहीं सकता ओर जौ ध्वज ठीक से फहरा न सकता हौ,उसके प्रति व्यक्ति की श्रद्धा 
केन्यून हो जाने की सम्भावना बनी रहती है । केवल शील व्यक्ति की श्रद्धा कौ 
आकषित नहीं कर सकता । कभी कभी तो लोग दूसरे की कोमलता को काथरता भी 
समल्ञ लेते दहै । जो व्यक्ति शील का प्रदशंन करते हुए बार बार दयुकता जाय, उसके 
सम्बन्ध म दूसरा व्यक्ति यह गलत धारणा वना सकता है कि वह शायद मुञ्चसे डरता 
है, इसीलिए वार बार मेरे सामने श्चुकं रहा है । अतः जब तक शील के पीर शौय काः 
कठोर दण्ड न होगा, तेजस्विता न होगी ,वह लोगों के अन्तःकरण में सच्ची श्रद्धा का 
सुजन नहीं कर सकेगा, ओर हो सकता है कि वह कायरता का पर्यायवाची बन जाय । 
अतएव शील के साथ दण्ड का रहना आवश्यक है । यह दण्ड स्वयं मे क्या है ? या तो 
वह॒ अहंकार क। प्रतीक है, या समपेण का । जव उण्डा अपने को ऊ चा रखना चाहे, 
तो अहंकार का प्रतीक है ओर अपने स्थान पर कण्डे को फहराना चाहे , तो समपंण 
का । यही लक्ष्मणजी का चरित्र है । उनकी भूमिका उण्डे की भूमिका है, पर वह 
अहंकार की भूमिका नहीं है, क्योकि अहंकारी तो स्वयं अपने अपको लोगों कौ दृष्टि 
मे ऊपर उठाना चाहत है, अकड़कर यह दिखाना चाहता है कि म कितना बडा हू, 
जबकि लक्ष्मणजी अपने को दबाकर भगवान्‌ राम के ही यश का विस्तार करना 


चाहते है, अपने को ऊपर उठाने कौ.बात उनके मन में कभी आती ही नहीं । 


लष््मणजी कौ भूमिका बड़ी अनोखी है । गोस्वामी जी उनकी वन्दना मे इसका 
संकेत करते हए कहते है -सदा सो सानुक्ल रह मो पर, कु्पासिधु" (१।१६।८) --हे 


-सुमिव्रानन्दन , आप कृपा के सिधु है ।' पर उन्हे देखकर तो एसा नहीं लगता किं वें 


इतने कृपालु हैँ, उल्टे यही लगता है कि वे प्रहार ही करते है । उण्डे/को देखकर एसा 
लगना स्वाभाविक है, पर यदि उसे ञ्ञण्डे के साथ जोड दिया जाय, तब तो एेसा नहीं 
लगता कि उसका कायं किसी को मारने का है, बल्कि यही लगता है कि उसका कायं 
केवल कीतिध्वज को ऊपर उठाना है । लक्ष्मणजी की यही भूमिका है, वे प्रभकी 
कीति-पताका को फहराने का कार्यं करते हैँ । अतएव भगवान्‌ राम जब उनसे कहते 
हैकिजिसबाणसेर्मने बालि का वध किया था, । उसी बाण से कल उस मूखे सुग्रीव 
का भी वध कर दूंगा, तो श्री लक्ष्मण इस बात पर आपत्ति करते है । बाल्मीकि 
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ता दौ क जिसं माग सै बालि गया थो, वेह सकरा नहीं हो गयाहैः अव भी 

, चौडा है ओर दूसरे भी उस मागं से जा सक्ते है । तात्पयं यह्‌ कि यदि अनाचार का 
दण्डं बालि कौ प्राप्त हो सकता है, तो सुश्रव उसका अपवाद नहीं हो सकता । तो, 
जवं भगवान्‌ राम संग्रीव कै वध की बातं करते है, तो लक्ष्मणजी आपत्ति करते, हँ । 
फसा क्यो ? जब भगवान्‌ राम रावण को मारने के लिए चलते है, तब लक्ष्मणजी आपत्ति 
नहीं करते, क्योकि उन्हँ लगता है कि रावण के वधसेप्रभूको कीति मिलेगी । जवश्री 
रामं खर ओर दूषण के नेतृत्व मे आये चौदह्‌ हजार राक्षसं से लडने के लिए जाते हैँ 
ओर लक्ष्मणजी से कहते ह-- 


ले जानकिहि जाह गिरि कंदरं । 
आवा निसिचर कटक भयंकर ॥२।१७।११ 
----लक्ष्मणं, तुमं जानकीजी को लेकर पव॑त की कन्दरा मे चले जाओ, राक्षसो की 
भयानक सेना आ गयी है" तब भी लक्ष्मणजीं कोई आपत्ति नहीं करते । लक्ष्मणजी को 
तो कहना चाहिये था कि प्रभू, राक्षसो कौ सेना विशाल है ओर आप मृ 
युद्धक्षे्र से हटाकर गुफा मे भेज रहे दै, म इतनी वड़ी सेना से आपको अकेले जृक्षने 
कसे दुगा? पर वे एेसा कुछ नहीं कहते ओौर भगवान्‌ राम की आज्ञा का पालन करते 
हए जानकीजी को लेकर गुफा मे चले जाते दँ । एसा क्यो ? इसलिए कि लक्ष्मणजी 
जानते है कि चौदह हजार राक्षसो को मारने के लिए अधिक संख्या कौ आवश्यकता 
नहीं । उन्दं पता है कि जव इन राक्षसौ ने तपस्या की ओौर उनसे पूछा गया कि तुम 
क्था चाहते हो, तो उन्होने वरदान मांगा--- हमे कोई दूसरा न मारे, हम लोग यदि 
मरे भी तो आपस मे लडकर मरे । ये राक्षस अपने को बड़ा बुद्धिमान्‌ मानते थे; 
जब भी, कोई वरदान देनेवाला आता तो ये सोचते कि हम वही लगे जो यहन देना 
चाहे । इसलिए तरह तरह के वरदान सोचते । उन्होने आपस में लडकर मरने का जो 
वरदान मांगा, उसके पीछे भावना यह्‌ थी कि दूसरा हमें क्यों मारे, बाहर का विजेता 
क्यों हो ? यदि मरना ही है तो अपनों से मरे, हारन। है तो अपनों से हारं । फिर, वह्‌ 
वरदान मांगने के पीठे उनका यह विश्वास भी था कि हम आपस मे इतना प्रेम करेगे 
करि कभी एक दूसरे से लडगे नहीं । ओर जब लड़गे ही नहीं, तो मरेगे व्योकर ? 
ब्रह्माजी ने भी कह दिया --तथास्तु' । लकेमणजी इस सत्य को जानते हं । उन्हे 
लगत। है कि इन चौदह हजार राक्षसो को तो आपस मे लडकर ही मरना है । फिर 
मै प्रभ के साथ यहाँ रहकर वया करुगा ? वे अकेले ही उन सवके लिए पर्याप्त हें । 
फिर यदि में यहाँ रह गया, तो प्रभूकी कीतिमें वंटवारा हो जायगा । लोग 
विजय का अधाश्रोय प्रभ को देगे ओर आधा मुक्चको भी । प्रभू की कीति 
क।[ वंटवारा अच्छा नहीं, केवल उन्हीं को श्वय प्राप्त हो । ओर एेसा सोच लक्ष्मणजी 
परभु की बात पर कोई अ।पत्ति नहीं करते, वे सीताजी को लेकर चले जाते हैँ । पर 
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जब भगवान्‌ राम कहते हैँ कि जिस बाण से मैने बालि को मारा, उसी से कल मुखं 
सुप्रीव का वध करूंगा, तो लक्ष्मणजी आपत्ति करते हैँ । वे कहते हँ प्रभु, आपके 
इस प्रस्ताव मे मृज्ञे आपत्ति दै । इसमें मेरे तीन संशोधन दँ । पहला तो यह कि जब 
वालि को आपने दण्ड दिया, तो सुग्रीव को दण्ड देने का कायं मूञ्ञे दीजिए, क्योकि 
वालि बड़ा भाई था ओर उसे बड़े भाई ने दण्ड दिया, इसलिए छोटे भाई के भूल करने 
पर दण्ड देने के लिए छोटा भाई ही अच्छा रहेगा । दूसरा संशोधन यह है कि आपने 
जो अपने वाण से सुप्रीव को दण्ड देने की बात कही है, उस सन्द मँ मै यह कटू गा 
कि मेरे तरकस मेये जो बाण है, उनका भी उपयोग होना चाहिए । ओर तीसरा 
संशोधन यह्‌ कि आपने कल मारने की वात कही, वह ठीक नही । शुभ कार्यं कभी 
कल पर नहीं डालना चाहिए । देखिए, पिताजी ने कहा था कि कल राज्य देगे, सो 
आज तक नहीं हो पाया; यदि वे अपने निणैय के अनुसार राज्य दे देते, तो सारा 
संघषं ही समाप्त हो जाता । अतएव मैँ आज, अभी जाकर अपने बाण से सुग्रीव को 
दण्ड दे आता हू । 

ओर प्रभु मूसकरा उठे । वे कोई जीव को मारने को योजना थोड़े ही बना रहै, 
है वे तो मात्र उसे डउराकर सचेत कर देना चाहते हैँ । उनकी यह योजन। लक्ष्मणजी 
अपने आक्रोश से प्रकट कर देते हँ । वे श्री लक्ष्मण को समञ्ञाते हुए कहते हँ कि सुग्रीव 
को मारना नहीं है, उसे डर दिखाकर ले भर आना है-- 

तब अनुजहि ससुज्ञावा रघुपति करना सीव । 
भय देखाइ्‌ लं आवह तात सखा सुग्रीव ॥ ४।१८ 

भगवान्‌ राम श्री लक्ष्मण के माध्यम से सुग्रीव के अन्तःकरण मे भय पैदा करके उसे 
अपने पास आने के लिए बाध्य करते हैँ । लक्ष्मणजी हैँ कालतत्त्व । जब ईष्वर की कृपा 
से जीवको कमं से मृक्ति प्राप्त हो जाती है, तौ इसका तात्पर्यं यह नहीं ले लेना चाहिए 
कि ईश्वर के तरकसके तीर खाली हो गये । जब जीव कर्म॑भय से मूक्तं हो, राज्य- 
सत्ता ओर भोग पाकर, ईश्वर को भूलने लगता है, तब ईश्वर काल को प्रोरित करता 
है । जब हम जीवन में ईश्वर का विस्मरण करने लगते है तब काल आकर हमें सचेत 
करदेताहै कि अरे, तुम भला हो क्या ? तुम्हारी सत्ता तुम्हारी क्षमता, तुम्हारी 
योग्यता--यह सव भला है क्या, जिसके फेर में पड़कर तुम ईश्वर को भूले हुए हो ? 
काल हमे उराता है, लक्ष्मणजी हमे उराते हैँ । पर इनके उराने मे एक विशेषता है । 
जब आप किसी व्यक्ति को डर।ते ह, तो वह्‌ उरकर आपसे दूर भागता है, पर जब 
लक्ष्मणजी हमें उराते हँ तो हम ईश्वर के पास जाते हँ । प्रभु जौ लक्ष्मणजी से कहते 
है--भय देखाइ्‌ लं आवह, उसका यही तात्पर्य है कि उराकर मेरे पास ले आना । 
अभिप्राय यह है कि संसार मे उर हमे उस व्यक्ति से दुर ले जात है, जिससे हम उरते 
है, पर ईश्वर का उर हमें ईश्वर के पास ले जाता है। यही लक्ष्मणजी की भूमिका की 
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सार्थकता है । वे व्यक्ति को भयभीत कर वस्तुतः ईश्वर के पास हीले जाते हैँ । भले 
ही उनका कायं बाह्य दष्ट से कठोर मालूम पडता है, पर वस्तुतः वे भीतर से कोमल 
है, वे जीवे का कल्याण ही चाहते हैँ । तो, लक्ष्मण के रूप में भगवान्‌ राम काल को 
प्रेरित करते हैँ कि वे जाकर सुग्रीव को इस सत्य का दशेन कराए किभलेही व्यक्ति 
कमं ॑से ऊपर उठ गया हो तथापि वह॒ काल के द्वारा नियंत्रित है, इसलिए काल की 
विस्मृति उसे नहीं करनी चाहिए । 

लक्ष्मणजी अपनी भूमिका सम्पन्न करते हैँ । वे धनुष-बाण लेकर सुग्रीव के पास 
जाते है । समाचार पाकर सुग्रीव भयसे कांप उत्ते हैँ । काल का उग्ररूप जव सामने 
आता है, तो बड़ से बडा वुद्धिमान्‌ ओर शक्तिशाली व्यक्ति भी भयभीत हो उठता है । 
सुग्रीव एेसे समय एक चतुराई करते हैँ । उन्हे लक्षमणजी के सामने जाने का साहस 
नहीं होता । वे हनुमान से कहते है - 

सुनु हनुमत संग ले तारा! 
करि बिनती ससु्ञाउ कुमारा 1 ४।१४६।३ 
तुम तारा को लेकर जाओ ओर लक्षमणजी को किसी भी प्रकार शान्त करो । 

इसका अभिप्राय यह्‌ है कि जीवन मे जव कभी काल का भय उपस्थित हो, तो जाप 
विश्वास का आश्रय ले ले । जैसे, जब बालक को मां उरातीःहै, उग्र रूपले खडी हो जाती 
है ओर कहती है कि मेँ तुचे पट्‌ गी, जब उसकी आंखो मे क्रोध की लाली इलकने 
लगती है, तब बालक क्या करता है ? किसके भरोसे निष्चिन्त रहता दहै ?उसेतोमां 
के वात्सल्य का, माँ का अपने प्रति प्यार के विश्वास का ही भरोसा है ओर उसका 
यह विश्वास ही उसे निष्चिन्त रखता है । 

एक प्रसिद्ध कथा है । भगवान्‌ राम ने दण्ड-कारण्य में कभी अपने नुकीले तीर 
को पृथ्वी में गाड दिया। जब तीर को निकाला, तो उसमें रक्त लगा हुआ था । उन्हे 
आश्चयं हुआ कि पृथ्वी के नीचे एेसा कौनसा जीव था, जो तीर से आहत हज 
उन्होने लक्ष्मण से मिटटी खोदने को कहा, तो उसमें से एक मेंढक निकल आया । 
श्री राम ने पृषछा- भाई, जब बाण तुम्हारे उपर चुभने लग, तो तुमने पुकारा क्यों 
नहीं ? मेंढक बोला- प्रभु, संसार का संकट आए तो ईश्वर को पृकारा जाता है, पर 
जब ईश्वर का ही संकट पड रह्‌! हो तो किसको पुकार ? यही सोच मैँ चुप रहा । 

तो, जैसे बालक को उसकी मां के वात्सल्य का विश्वास निश्चिन्त रखता है, उसी 
प्रकार जीव पर जब काल का भय उपस्थित हो, तो उसे विश्वास का सहारा लेना 
चाहिए ओर समञ्चना चाहिए कि काल उसे ईश्वर के पास जाने का ही सन्देशा दे 
रहा है । प्रभु वस्तुतः काल के माध्यम से जीव को अपने पास आनेकाही निभंच्रण 
भेजते दै । गोस्वामीजी "रामचरितमानस" मे इसका संकेत प्रदान करते हुए भगवान्‌ 


(च 0) 
राम के चरित्रं का प्रतीकात्मक रूप हमारे समक्ष प्रस्तुत करते हैँ । प्रभु के हाथमे 
धनुष ओौर बाण है--धनुष विल्क्‌ल टेढा है तो बाण बिल्कुल सीधा । पर यह टेढापन 
ओर सीधापन दोनों एक दूसरे के विरोधी नहीं है, बल्कि दोनों मिलकर ही प्रभु का 
कार्यं सम्पन्न करते हैँ । धनुष पास रहता है ओर वाण दूर भी जाता है । एक में वक्रता 
है तो दूसरे में ऋजुता, पर दोनों व्यक्ति को प्रभु के पास लाने का ही कायं करते है । 
श्रीकृष्ण जव किसी जीव को आकृष्ट करना.चाहते है तो मुरली पर स्वर-सन्धान 
करते हैँ ओर जव श्री राम किसी को.अपने पास वुलाना चाहते है, तो धनुष पर शर 
-सन्धान करते हैँ । यह धनुष है क्या ? लंकाकाण्ड कै प्रारम्भ मेँ इसका संकेत देते 
हये गोस्वामीजी लिखते है 
लव निमेष परमानु जुग बरष कलप सर चंड । 
भजसि न मन तेहि राम को कालू जासु कोदंड ॥। ६।० 

लव, निमेष, परमाणु, वषं, युग ओौर कल्प ये श्री राम के प्रचण्ड बाण हँ ओौर काल 
उनका धनुष है । तात्पयं यह दै कि ईश्वर का धनुष है मूतिमान काल, ओर यहं कालं 
टेढ़ा प्रतीत होता है । हमें ध्यान इस बात का रखना है कि इस काल की प्रेरण। किंस 
दिशा में है । चाह लक्ष्मणजी को सुग्रीव के पास भेजा जा रहा हो, चाहे इन्द्रपुत्र 
जयन्त के पीषठेश्री राम का बाण लगा हो, महत्वपृणे तो वह है, जो श्री लक्ष्मण ओर्‌ 
बाण के रूप में कालतत्तव को प्रेरित करता है । 

भगवान्‌ राम सीताजी का श्य गार कर रहे हैँ । जयन्त को लगता है कि यह्‌ 
राजकुमार तो वडा विषयी मालूम पड़ता है, जो अपनी पत्नी काणेसा श्य गार कर 
रहा है । यह ईश्वर कंसे हो सकता है ? ओर वह कौएकारूप धारण कर सीताजी 
के चरणों पर अपनी चच से प्रहार करता है । जव भगवान्‌ राम सीताजी के चस्णसे 
रक्तं बहते देखते है, तो वे जयन्त के पीठे सीक के बाण का सन्धान करते है 
सक धनुष सायक संधाना' (३।०।८) । गोस्वामीजी कहते हँ कि प्रभ ने धनुष भी 
सीक का बनाया ओर बाण भी सींक का। इसका तात्पयं यह है कि क।ल तो ईष्वर 
का संकल्प है, कोई स्थूल वस्तु नहीं । मृत्यु के लिए लोहे के धनुष कौ आवश्यकता 
नहीं, वह तो सींक से ही हो सकती है । मृत्यु के अनगिनत मध्यम है; व्यक्ति इतनी 
सरलता से मर सकता है, जिसका कोई सिकाना नहीं । यही क।रण है किं ईश्वर ने 
उस धनुष-बाण का प्रयोग नहीं किया, जिसे वे धारण करते द! बल्कि उन्होने सौकं 
का धनुष ओौर सींक का ही बाण बना लिया । यह सीक क्या है ? जब भगवान्‌ राम 
सीताजी के लिए पुष्पों का आभूषण गूथने लगे, तो वहां कोई सुईधागा तौ थ। नहीं 
वे सीक से ही फूलों को ग्‌ थ-गुथकर आभूषण तैयार करने लगे । जव जयन्त ने 
सीताजी के चरणों में प्रहार किया, तो सींक के जो दो-एक टुकड़े बचे हुए थे, उन्ही 
से श्री राम ने धनुष ओर बाण बना लिये । प्रभु मानो यह बताना चाहते हैँ किमेरे 
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पास कोमल ओर कठोर दो वस्वुए' नहीं है; जो सीक किसी के लिए आभ्रूषण है, वही 
किसी दूसरे के लिए काल । ईश्वर के पास दो प्रकार के पदां नहीं है । उसमे जो 
मूल तत्व है, वह कोमलता ओौर कठोरता की अनुभूति मात्र कराती है, वस्तुतः 
उसमे पाथक्य नहीं । ` 'विनय-पत्रिका' मे गोस्वामीजी एक मीठी चुटकी लेते हए 
कहते है प्रभु, मृङ्ञो आपसे डर नहीं लगता । प्रभु ने पृषछठा- क्यों नहीं लगता ? 
गोस्वामीजी ने कहा- मक्षे इस बात का पता चल गया है कि आप किसके बने हए 
है । आपकी मूति कृपा की बनी है--श्रभु मूरति कृपामयी' । गोस्वामीजी यहां जो 
'मूति शब्द लिखते है, उसका तात्पर्यं क्या ? वे कह सकते थे- आप कृपा के बने हए 
है । भमूति' शब्द का प्रयोग हम मन्दिर की प्रतिमा के लिए करते है, किसी व्यवित के 
लिए नहीं । किसी व्यक्ति को देखकर हम एेसा नहीं कहते कि यह मूति है, पर जव हम 
मन्दिर मे दशेन के लिए जाते है, तो वहाँ की प्रतिमा के लिए मूति शब्द का प्रयोग 
करते ह । तुलसी दासजी ने भगवान्‌ से कहा कि आपकी मूति कृपा की बनी हई है । 
यह मूति शब्द बड़ा ही साहित्यिक है । जव आप मुति को ध्यान से देखेंगे, तब इसके 
महत्व से अवगत होंगे । आप लक्ष्मी-नारायण के मन्दिर मे जाते है, तो क्या देखते है? 
यह कि भगवान्‌ नारायण के एक हाथमे चक्र है, तो दूसरे हाथ मेँ कमल । चक्र 
मारनेवाला है, कठोर है ओर कमल अत्यन्त कोमल । पर हंसी तो तब आती है, जब 
यह बात ध्यान मे आती है कि मूति में चाहे चक्र दिखायी दे, चाहे कमल, न तो चक्र 
कठोर है ओर न कमल कोमल, वहाँ तो केवल आकृतियां बनी हुई है । वस्ततः दोनों 
के मूल मं एक ही धातु है, जिसकी कि सूति बनी हुई है । यदि मूति पत्थर की है, तो 
चक्र भी पत्थर का है ओर कमल भी । गोस्वामीजी का तात्पर्यं यह है कि महाराज, 
जो आकृति को देखता है, उसके मन में भले ही चक्र को देखकर डर उत्पन्न हो ओर 
कमलक्रो देखकर आकषेण, पर जो दोनों की मूल धातु को देखता है, वह जानता है कि 
मूलतः आप एक ही है, अपका कमल तो आपकी कृपा का प्रतीक है ही, आप का चक्र 

भी आपकी कृपा का ही प्रतीक है--आप कृपा के ही वने हुये हं । 
तो प्रभू सीकका ही धनुष बनाते है ओर सीकका ही वाण ओर उसे जयन्त 
के पीठे छोड देते है - श्रेरित मंत्र ब्रह्मसर धात्रा (३।१।१) ।म॑त से प्रेरित होकर 
वह ब्रहावाण दौडता है ओर कौआ भयभीत होकर भाग चलता है । जीव काल से 
भयभीत होकर भागता है । जयन्त अपने पिता देवराज इन्द्र के पास जाता है, पर 
इन्द्र॒ उसे अस्वीकार कर देते दै । स्वगं कोई एेसा स्थान तो है नहीं, जहा काल का 
प्रवेश न हो । देवताभों की आयु भले बडी लम्बी हो, पर हमारे शास्त्र ओर पुराण कहते 
है कि उनकी भी मृत्यु होती है, देवराज इन्दर भी कालकवलित होते है । इसलिए जब 
जयन्त ईश्वर के काल के बाण से भयभीत होकर अपने पिता इन्द्र के पास जाता है,तो 
इन्द्र॒ उसे अस्वीकार करते हए कहते है---तुम्हं स्वीकार कर हम अपनी मृत्यु क्यों 


(ऋ) 
बुलाए , तुम चले जाओ । ओर जयन्त वहां से चला जाता है । वह ब्रह्मा के पास जाता 
है शिवलोक जाता है, पर कोई उसे वरते के लिए नहीं कहता । भला उसे कौन बिठा 
सकता है, जिसके पीषठे काल लगा है? जहां तक काल की सत्ता है, उसके भीतर भला 
किसे साहस होगा कि जयन्त को स्वीकार कर सके ? ब्रह्मलोक आदि सभी काल कीं 
सत्ता से नियंत्रित है । इसलिए-- 
ब्रह्मधाम सिवपुर सब लोका । 
फिरा श्चमित व्याकुल भय सोका ॥ 
काहु बेठन कहा न ओही । ४।१।४-५ 
भय, शोक ओर क्लान्ति से जयन्त हताश हो उठा । सोचने लगा कि अव कहां जाऊ' 1 
इतने मे उसके जीवन मे सन्त आ गये । देवि नारद न पूछठा--कहो जयन्त, ! कहां भाग 
रहै हो ? जरा सुनो तो मेरी बात ।' जयन्त बोला, देखते नहीं महाराज मेरे पीर क्या 
लगा है ?' देवपि बोले", अरे यह्‌ तो भगवान्‌ का बाण है--यह तो काल है। यह्‌ काल 
तुम्हारे पीठे क्यों लगा हा है?" मारने के लिये कव से लगा हुआ है ?' जव मैने 
सीताजी के चरणों में प्रहार किया तव से ।' कहां कहां लगा रहा तुम्हारे पीछे ?" जहां 
जहाँ मेँ गया, वहाँ वहाँ ।' नारद ने हंसक कहा---- जयन्त, तुमने बाण का सही 
अथं नहीं समञ्ञा। यदि उस का उदेश्य तुम्हं मारना होता, तव तो वह तुम्हं कभी 
का मारदे सकता था.क्योकि तुम्हं बचाने वाला तो कोई था नहीं । यह्‌ बाण तुम्हारे पीठे 
हर देश में था ओर वह चाहे जहां तुम्हं मार सकता था । पर जवः तुम्हें मार नहीं रहा 
है तो इसका कुष अलग अर्थं है, जो तुम समन्ञ नही पा रहे हो ।' ओर यह सच ही 
तो है कि यदि ईश्वर मारना चाहे, तब तो जीव को जन्म लेते ही मार दे सकता है, जीव 
की मृत्यु किसी भी क्षण हो सकती है । नारद की वात सुनकर जयन्त बोला, महाराज 
मै तो कुठ समञ्च नहीं पा रहा हूः कि वाण का क्या अथं हे । आप ही बता दीजिए ।' 
देवपि बोले, देखो जयन्त, यह बाण तुम्हारे पीठे पीछे चलकर यह वता रहा है कि तुम 
जहां भी जाओगे, यह भी तुम्हारे पीठे लगा रहेगा । तुम संसारमे कहीं भी जाकर 
इस काल से वच नहीं सकते । यदि तुम वचना चाहते हो, तो उनके पास जाओ, जहाँ 
से यह काल प्रेरित हुआ है । जिन्होंने इस बाण का सन्धान किया है, उन्हीं के पास 
जाकर तुम बच सकते हो ।' 
जयन्त ने काल की सवंत गति देख ली थी । उसे सन्त की बातों का भरोसा 
हआ । पर उसके मन में एक उर आया कि यदि भगवान्‌ के पास लौटकर गयाओर 
उन्होने पठा, तुम्हें अनाथा, तो दर क्यों गये, तो इसका क्या उत्तर दुगा ? 
देवपि वोले, उनसे कह देना कि महाराज, आपसे दूर भला कौन जा सकता है? 
तो सारे संसार में घूमकर वस्तुतः आपका प्रभाव देख रहा था । अपने निकट (0) 


(ऋ) 


पर तौ सबका प्रभाव होताहै, पर मँ देखना चाहता था कि आपका प्रभाव कितनी 
दुर तक फला हुआ है । सारे ब्रह्माण्ड का श्रमण करके मैने देख लिया कि आपका 
प्रभाव सभी जगह है ।' "पर यदि भगवान्‌ पुछ दं कि प्रभाव देखने गये थे, तो लौटकर 
पास अये क्यो, तो इस प्रन का क्या उत्तर दगा ?-- जयन्त ने पूषा । देवि 
हंसकर बोले, तब कह देना कि महाराज, प्रभाव तो आपका देख ही चूका था, अब 
स्वभाव देखने की इच्छा से आपके पास आया हू । प्रभाव का परिचय दूर से मिलता 
है, जबकि स्वभाव का पास से । भने आपके स्वभाव के सम्बन्धमें सुना है किप्‌ 
बड़े बड़े अपराधियों को क्षमा प्रदान करते है, आपका स्वभाव वड़ा कोमल हे, सो 
महाराज, आपके स्वभाव कौ इस सत्यता को परखने के लिये ही आपके पास आया 
ह ।' ओर जयन्त सन्त के निर्देशानुसार भगवान्‌ राम के पास जाता है तथा उनके 
शरणागत होता है । दयालु प्रभु उसकी रक्षा करते है । 

तो, जीव को अपने पास बुलानेके लिये प्रभुकाल को चाहे तो बाण के रूप मे प्रेरित 
करे, चाहे लक्ष्मण के रूपम । लक्ष्मण जी सुग्रीव के पाय जाते हैं । सूम्रीव भय से 
कपने लगते है । उन्हं लक्ष्मण जी के सामने जाने का साहस नही होता । वे हनुमान- 
जी से कहते हैँ --तुमताराको साथ ले जाकर राजकुमार को समञ्ञाथो । पर 
हनुमान जी को डर नहीं लगता, क्योकि वे ईश्वर के स्वभाव से परिचित है, लक्ष्मण- 
जी कै स्वरूप को जानते है । इसका अभिप्राय यह है कि जिस व्यक्ति को ईश्वर 
के काल के सच्चे स्वरूप का जान हो गया है, उसे पता है कि भय केवल दिखावटी है 
बह नकली तलवार है; वह जानलेताहै कि इस भय के पीठे करुणा की ही वृत्ति है । 
तभी तो हनुमानजी के अन्तःकरण में स्चमात्र भी भय नहीं हैवे तारा को लेकर 
लक्ष्मणजी के पास जाते है ओर एक चतुराई करते हैँ । । सामान्यतः जव आप 
किसी विशिष्ट व्यक्तिके पास जाते है तो उसकी प्रशंसा करते हैं । पर यहाँ 
हनुमानजी ने श्री लक्ष्मण की प्रशंसा नहीं की । तब ?-- 

तारा सहित जाई हनुमाना । 
चरन बंदि प्रभु सुजस बखाना ।! ४।१६।४ 


वे लक्ष्मणजी कै चरणो में प्रणाम कर भगवान्‌ राम की प्रशंसा करने लगते हैँ कि प्रभ 


का स्वभाव कितना कोमल है, कितना उदार है, वे कितने क्षमाशील हैं । हनुमानजी 
जानते ह कि श्री लक्ष्मण मगवान्‌ राम की कीति-पताका के ङण्डे है ओर वे किसी भी 
प्रकार इस क्षण्डे को ्युकने नही देगे । हनुमानजी का तात्पयं यह्‌ है कि यदि लक्ष्मण- 
जी अधिक कठोरता प्रदशित करेगे, यदि दण्ड देगे, तो उनका गौरव तो बढ़ेगा नहीं 
उल्टे श्री राम की कीति ही कम होगी । पहले मित्र बनाकर वाद मेँ दण्ड देना उनके 
लिए किसी प्रकार शोभनीय न होगा । जव वे श्री राम की कीति-पताका के रक्षक है) 


(र) 


है, तो उस ध्वज कोवेकभी दुकने न दगे । इसीलिए जब हनुमानजी भगवान्‌ राम 
केयश का वखान करते ह तो लक्ष्मणजी का कोध तुरन्त शान्त हो जाता है । वे 
यह भी नहीं कहते कि किस उद्‌श्य से आये है । गोस्वामीजी यहाँ पर एक बड़ा , 
प्रतीकात्मक वाक्य लिखते है-- 

करि विनती मंदिर ले आए । 

चरन पखारि पलंग बेठाए ॥ ४।१८६।५ 


हनुमानजी विनती करके लक्ष्मणजी को महल में ले अति हैँ भौर चरणों को धोकर 
उन्हं पलंग पर विठाते हैँ । लक्ष्मणजी को पलंग पर विठाना मानो उनके चरित्रका 
सच्चा स्वरूप प्रकट कर देना है । लक्ष्मण ओर पलंग का भला क्या सम्बन्ध है? पलंग 
कोई वैठने कौ जगह तो है नही, वह॒ सोने की जगह है । फिर, लक्ष्मणजी तो पलंग 
छोडकर, वैभव ओौर भोग का त्याग कर वन मे आये हुए हैँ । यही नही, उन्होने न सोने 
का व्रत लिया हआ है । कल इसका संकेत आपके सामने रखा गया था । काल निरन्तर 
चैतन्य है, वह नित्य जागृत है, वह कभी सोता नहीं । रावण ने अ गद से कहा था-- 
जाकर राम से कह्‌देना कि कुभंकरन अस बधु मम' (६।२७) मेरे कुम्भकणं जेसा 
महान्‌ भाई है, उसके रहते मूचे क्या चिन्ता ? यह समाचार सुनकर भगवान्‌ राम 
को हंसी आ गयी थी । प्रभु ने सोचा थाकिजव रावण को छह महीना सोनेवाले 
अपने उस भाई पर गवं हो सकता है, तो मृञ्ञे अपने इस भाई पर कितना गर्व होना 
चाहिए, जो कभी सोता ही नहीं, जो निरन्तर चैतन्य है, जाग्रत्‌ है, हर क्षण सजग है । 
लक्ष्मणजी एेसे भाई ह, जो भगवान्‌ राम के सो जाने पर भी निरन्तर प्रबुद्ध मुद्रा में 
वेठे रहते है 'जागन लगे बैठि बीरासन' (२।८९।२) । एसे लक्ष्मणजी को यदि 
विठाना ही था, तो मृगचरम पर विठाते, वाघाम्बर डाल देते या कुश का आसन विष्ठा 
देते । पर पलंग पर वैठने का क्या अथं ? हनुमानजी कुछ बातत तौ वाणी से कहते है 
ओौर कुष्ठ संकेत से । यदि लक्ष्मणजी पूंछ देते कि यह भी कोई वैठने की जगह है, तो 
हनुमानजी मानो उत्तर देते महाराज, यहां पर तो सव सोने ही सोने की जगह 
है । यदि यहाँ सोने वाले जीव न होते, तो क्या भगवान्‌ के कार्यं को भुला देते ? यहाँ 
तो पलंग विष्ठा ही रहता है ओर प्रत्येक जीव सो रहा है । जो लोग जगते दिख रहे हैं 
वे भी वस्तुतः किसी मोहमयी निद्रा मे, अपनी कल्पना मे सो ही रहे है - 
मोह निसां सबु सोवनिहारा । 
देखि सपन अनेक प्रकारा ॥ २।६२।२ 
तो महाराज, एसे सोये हुए लोगों के पास आपके योग्य आसन भला कहाँ से हो 
सकता है ? अगर आसन होता, तो एेसी भूल ही वयो होती ? आपको कष्ट करके 
यहां तक क्यों आना पड़ता ? सोते हुओं को जगाने के लिए ही आप कष्ठ उठाकर 





(व) 


यहाँ तक आये हैँ । सच ही तो है--काल चैतन्य करता है, जगाता है । पर यदि 
लक्ष्मणजी ने पुनः पृछा होता कि यह सब तो, भाई, ठीक है, पर तुमने मुञ्चे पलंग पर 
क्यो बिठा दिया ? तौ इसके उत्तर में हनुमानजी ने कहा होता--महाराज, इसलिए 
बिठाया कि जीव की नींद टूट जाय । बडी गहरी नीद आ रही है ओर हम सोनेके 
लिए कमरे भें गये । देखा कि कौने में एक सपि है। क्या नीद आएगी ? सारी नींद 
काफू्र हो जायगी । ओर कोने की बात छोडिए, कोई यदि पलंग पर साप देख ले, 
तो क्या दशा हो ? फिर जब पलंग पर हजार सिरवाला साँपवेठाहो,तो क्या कोई 
सोने की कल्पना भी कर सकता है ? हनुमानजी का तात्पपं यह है कि जब तक जीव 
काल के सत्य को शूले हुए है, तब तक भले वह सोया रहे, पर काल के स्वरूप को 
पह्चानने के बाद वह कभी सो नहीं सकता । वह अपने घमण्डकेकारणही काल 
करौ अनदेखा कर देता है । गोस्वामीजी लिखते दै 
लघु जीवन संबतु पंच दसा । 
कलपांत न नास गुमानु असा । ७।१०१।४ 
--मनुष्य का दस-~पांच वषं का थोडासा जीवन है, परन्तु घमण्ड एेसा है, मानो कल्पान्त 
होने पर भी उसका नाश नहीं होगा ।' ईश्वर के हारा प्रेरित काल जीव को सकल्लो- 
रता है, उसके घमण्ड परं प्रहार करता है, उसे चैतन्य करता है ओर ईश्वर की ओर 
ले जाता है । हम देखते दँ कि लक्ष्मणजी सुग्रीव को लेकर भगवान्‌ राम के पास आ। ते 
है ओर फिर से मैत्री का सूत्र बाँध देते है । उसके पश्चात्‌ सुग्रीव के जीवन में प्रमाद 
ओर आलस्य का कोई प्रसंग नहीं आता । तो, लक्ष्मणजी अपनी कठोर भूमिका के 
दवारा, काल के द्वारा जीव को चैतन्यकरके प्रभुकी ओरलेलःतै है । यह्‌ काल 
कभी क्रूरता से, तो कभी कठोरता से, व्यक्ति को स्चकट्लोरकर जीवन के सत्यका 
साक्षात्कार करा देता है । जब व्यक्ति एक बार काल को सही अथं म पहिचान लेता 
है, तो उससे डरता नही, बल्कि उसे प्रभु के मंगलमय संकेतके रूप में ग्रहेण करता 
है । हम ईश्वर को आज भले ही न देख सकते हों, पर काल तो दिखायी पड ही रहा 
है.। जीवन मे सतत घटने वाले परिवतेन को भला कौन नहीं देख पाता ? काल को 
देखते हुए भी जब व्यक्ति उन्मत्त होकर उसकी अवहेलन। करता है, विस्मृति करता 
है, तो प्रभु लक्ष्मणजी कौ प्रेरित करते हैँ । यही लक्ष्मणजी की भूमिका है । 


एक प्रसंग आता है । भगवान्‌ राम समुद्र के किनारे अनशन कर रहे हे । रावण 
उनकी सेना का भेद लेने गुप्तचर भेजता है । रावण के यहाँ तो वडा कडा प्रबन्ध 
है । एक मच्छर भी उसकी आज्ञा के विना लंका मे नहीं बंठ सकता । हनुमानजी मच्छर 
जैसा छोटा रूप बनाकर लंका के भीतर धुसने की चेष्टा करते है, तो पकडं जाते है । 
पर भगवान्‌ राम की सेना में वेसा कोई कडा प्रबन्ध नहीं दिखता रावण केदो 


००० 


५, ५५५. 
गुप्तचर अये ओौर कई दिनों तक श्री राम की सेना में वने रहे । ऊपर से एेसा अवश्य 
लगता है किश्री राम का प्रबन्ध शिथिल है ओर रावण का सुदृढ । पर्‌ आन्तरिक 
तात्प यह है कि रावण उरत। है करि कोई उसका भेदनले जाए, जबकि भगवान्‌ 
राम चाहते हँ कि कोई भेद लेनेवाला आए तो । जिसमें कमी होती है, वह॒ भेद खुलने 
केनामसे डरता है, पर जिसमें कमी नहीं होती, उसे भला किसका इर ? वह॒ तो 
चाहता ही है कि आकर कोई भेद ले ले । परिणाम यह हुआ कि रावण के जो गुप्तचर 
श्री राम का भेदलेने अये ये, वे कई दिनों तक श्री राम के पास बने रहै । भगवान्‌ 
के सान्निध्य के प्रभाव से उनका कपट चुट गया ओौर वे श्री राम से रावण कौ तुलना 
करने लगे-- 
प्रगट बखार्नहि राम सुभाऊ । 
अति सप्रेम गा बिसरि दुराऊ । ५।५१।१ 

पास के बन्दरों ने उनकी अपस को बातचीत सुन ली ओर वे समञ्च गये कि ये. 
रावण के गुप्तचर है| वे दोनों को वांधकर सुग्रीव के पास ले गये । सुग्रीव ने आज्ञा 
दी- अग भंग करि पठवहु निसिचर (५।५१।३)--इन राक्षसौ के नाक-कान काट- 
कर भेज दो । 

जीव का स्वभाव बडा विचित्र है। वह अपने लिए तो कृषा चाहता है, पर 
दूसरे के लिए न्याय । सुग्रीव अपना अपराध भूल गये- विसर गये कि उन्होने भी 
बरूटि की धी, पर प्रभु ने अपनी कपास उन्हक्षमा प्रदान कर दिया था । वे इन 
गुप्तचरों को दण्ड देने कौ अल्ल देते हँ ओर कहते है कि जब तक प्रभु अनशन में वेठे हुए 
ह, उस वीच इन्हे दण्ड देने का कायं सम्पन्न कर लो; क्योकि सुग्रीव कोडरहैकियदि 
प्रम्‌ आ गये, तो वे इतने उदार हं कि इन राक्षसो को छोडने की ही आज्ञा दे देगे । 
सुग्रीव नोति क( आश्रथ लेते हैँ मौर कहते है कि नीति मे शत्रु के गुप्तचरों को 
छोडने की भल। कहाँ घात है, उन्हे क्षमा भला कंसे दी जा सकती है ? इधर गप्तचर 
श्री राम की दोहाई देते हुए छोड दिये जाने की प्रार्थना करते हैँ । वे कहते है-जवब 
तक हम सचमुच कपटी थे, छदमवेण मँ अप लोगों के बीच धुसे हृए थे, तब तक तो 
आप हमे नहीं पकड पाये, ओर अव जव श्री राम के स्वभाव के हारा हममे परिवतेन 
आ गया, हमने अपना कपट छोड दिया, तो आप हमं दन्ड दे रहे है । यह तो आप 
वडा अन्याय कर रहे हैँ ॥' वे दीन होकर पुकारते है- “दीन पुकारत तदपि न त्यागे" 
(५।५१।५) । फिर भ बन्दर उन्हँ नदीं छोडते । लक्ष्मणजी दूर से यह दृश्य देव रहे 
थे । उन्होने बन्दरों से कहा--उन राक्षसो को भेरे पास ले आओ । सुग्रीव प्रसन्न हृए 
सोचा- लक्ष्मणजी तो बडे कठोर दँ मैने तो केवल इनके नाक-कान काटने की ही बात 
कटी है, शायद वे उन्हँ सीधा प्राणदण्ड दे दे । पर उन्हे यह्‌ देख बडा आश्चयं हुआ 
कि लक्ष्मणजी ने दोनों को छुडा दिया-- 


अ) 

सुनि लछमन सब निकट बोलाए । 

दया लागि हंसि तुरत छोडाए ॥ ५।५१।७ 
करर लक्ष्मणजी ने राक्षसो को एक पत्र दिया ओर कहा--रावन कर दीजहु यह्‌ पातो 
(५।५१।८)- रावण के हाथ में यह्‌ चिट्टी दे देना । यह रावण के नाम काल का सन्देशा 
था । जो रावण अपने को काल का विजेता, काल का स्वामी मानता है, आज काल 
उसके पास अपनी पाती भेज रहा है ओर कह रहा है-- 
बातन्ह मनहि रिज्ञाइ सठ जनि घालसि कुल खींस । 


राम विरोध न उबरसि सरन विष्नु अज ईस ॥ ५।५६ (क) 
कौ तजि मान अनुज इव प्रभु कज भृ ग । 
होहि कि राम सरानल खल कुल सहित पतंग ।५।५६ (ख) 


--अरे मूखं ! केवल बातों से ही मन को रिज्ञाकर अपने कुल को नष्ट्-श्रष्टन कर। 


श्री राम से विरोध करके तु विष्ण्‌, ब्रह्मा ओर महेश कौ शरण जाने पर भी नहीं 
वचेगा । या तो अभिमान छोडकर अपने छोटे भाई विभीषण की भांति प्रभुके 
चरणकमलों का भ्रमर बन जा, अथवारे दुष्ट ! श्री राम के वाणरूपी अग्नि मे 
परिवार सहित पतिग। हो जा । 


यही काल का सन्देशा है । काल हमारे नाम की अपनी पाती भेजताहै, 
पर हम उसे पहिचान नहीं पाते । रावण भी काल के सन्देण की उपेक्षाकरता है 
जर विनाश को प्राप्त होता है । इधर जब भगवान्‌ राम अनशन समाप्त कर लौटे 
तो उन्हें सारी घटना का पता चला । उन्होने ह सकर लक्ष्मणजी को हृदय से लगा 
लिया ओौर कहा,“लक्ष्मण, आज तुम पकड़ गये । तुम कहने को तो कटोरता का 
स्वांग करते हो, पर मेरे न रहने पर वही करते हो जो मै करता !“ इसका तात्प 
यह है कि भगवान्‌ राम जिस सिद्धान्त के पक्षधर है, श्री लक्ष्मण भी उसी के पक्षधर 
है । अन्यथा वे चाहते तो रावण के गुप्तचरो को दण्ड दे सक्तेथे, पर वे तो जीव 
को ईश्वर के समीप पहु वाना चाहते है, उससे दूर करना नहीं । यही उनकी भूमिका 
है, फिर इसके लिए चाहे उन्हे कठोर होकर जीव के हृदय में भय की सृष्टि करनी 
पड़, अथवा सदय होकर प्रीति की । 


तृतीय व्याख्यान 


व 


भगवान्‌ श्रौ राम की लीला में लक्ष्मणजी कौ जो भूमिका दैः उस प्रर हम 
आज विचार करेगे । श्री राम के साथश्री लक्ष्मण की आवश्यकता को सबसे पहले 
जिस महापुरुष ने समज्ञा, वह हैँ महि विश्वामित्र । बाल्यावस्था कौ लीला के बाद 
जव श्री राम की लीला का मुख्य काय॑ प्रारम्भ होता है, तो उसमे मुख्य सूत्रधार 
महष विश्वामित्र बनते हैँ । वे जव महाराज श्री दशरथ के पास आति है, तो उनसे 
श्री राम की मांग करते हुए महपि कहते ह 
'अनुन समेत देहु रघुनाथा" (१।२०६।१०) । वे अकेले श्री राम को नहीं चाहते, चारों 
भाईयों को भी नहीं चाहते, वे तो वस लक्ष्मणजी की माँग श्री राम के साथ करते 
६ । ओौर यही वह सूत्र है, जो श्री लक्ष्मण की भूमिका को समक्ने के लिए अवश्यक 
है । 
भगवान्‌ श्री राम ने दो महापुरुषों से शिक्षा प्राप्त कौ-एक है गुरु वसिष्ठ ओर 
दूसरे दै विश्वामित्र । दोनों महपियों मेँ अन्तर यह है किश्री विश्वामित्र ने श्री लक्ष्मण 
की उपयोगिता को ठीक ठीक जाना था । गोस्वामी तुलसीदासजी ने लक्ष्मणजी की 
तुलना सोन नदी से की है । 'मानसके प्रारम्भ में वे नदियों का रूपक प्रस्तुत करते 
हृए कहते ह 
रामभगति सुरसरितहि जाई । 
मिलौ सुकौरति सरजु सुहाई ॥। 
सानुज राम समर जसु पावन । 
पिलेउ महानद सोन सुहावन । १।३८।१-२ 
सुन्दर की्िरूपी सुहावनी सरयूजी राम॒भक्तिरूपी गंगाजी मे जा मिलीं । छोटे भाई 
लक्ष्मण सहित श्री राम जी के युद्ध का पवित्र यशरूपी सुहावना महानद सोन उसमे आ 
मिला ।' यह बड़ा विचित्र रूपक है । गोस्वामी जी इस रूपक के दारा विश्वामित्र 
ओर वसिष्ठ का अन्तर हमारे समक्ष रखना चाहते हँ । 
हम वसिष्ठ ओर विश्वामित्र की तुलना हिमालय ओर विन्ध्य से कर सकते हैँ । 
वसिष्ठ हिमालय के समान है, जहाँ से गंगा निकलती है ओर विश्वामित्र विन्ध्यपवेत 
के समान दहै, जहाँ से सोन का प्रादुर्भाव होता है । हिमालय ओौर विन्ध्याचल दो 


वि) 
प्रवृत्तियों के संकेत हँ । आपने विन्ध्याचल की प्रसिद्ध कथा सुनी होगी । विन्ध्याचल 
चदा महत्वाकांक्षी है । हिमालय में सत्वगुण कौ प्रधानता है, पर विन्ध्याचल में 
सत्वगुण के साथ रजोगुण की प्रवृति समाहित है । आप विचार करने पर वसिष्ठ 


ओर विश्वामित्र इन दो मह्‌।पुरुषों में यही अन्तर पाएंगे । वसिष्ठ में सत्त्वगुण की . 


प्रधानता है, जब कि विश्वामित्र के जीवन में सत्वगुण के साथ रजोगुण भी है । प्रष्न 
उठता है कि समाज के सुधार के लिए सत्त्वगुण कौ आवश्यकता है, अथवा रजोगुण कौ ? 
गोस्वामीजी इसके उत्तर मे एक बड़ा ही मनोवज्ञानिक दाशंनिक स्वरूप प्रस्तुत 


करते हँ । वे कहते हैँ कि जहां व्यवित के जीवन में स्वंय के निर्माण का, शान्ति का. 


प्रन है, वहाँ तो सत्वगुण की आवश्यकता है, पर जहाँ व्यक्ति को समाज के लिए 
संघे करना हो समाज का निर्माण करना हो, वहां अकेला सत्वगुण कृ नहीं कर 
सकता, उसके साथ रजोगुण का भी होना आवश्यक है । यदि सत्वगुण के साथ 
रजोगुण की प्रवृत्तिन हो, तो संसार के स घर्षो का सामना नहीं किया जा सकता । 
सत्त्वगुणी व्यक्ति स्वभावतः विचारप्रधान होता है ओर रजोगुणी व्यक्ति क्रिया- 
प्रधान । सत्वगुणी व्यक्ति अपने आप में इवा हुमा निर्चिन्त रहता है, उसे ्षगडे 
सं्ञट से कोई सरोकार नहीं होता । पर जब हमे संसार मे रहना है, तब संघर्षो को 
अस्वीकार कंसे कर सकते है ? यह्‌ संघं कौ वृत्ति रजोगुण की देन है, सत्त्वगुण की 
नहीं । अतएव भगवानु राम को विष्व के सघर्षमय र गमंच परर लाने वाले विर्वामितर 
ही हो सकते है, वशिष्ठ नहीं । वशिष्ठ भले ही भगवान्‌ राम को व्यक्तिगत रूप से 
शिक्षा दे सकते है, पर श्री राम को लोक~र गमंच पर लाकर संसार के समक्ष उनका 
परिचय देने का कायं तो विश्वामित्र ही कर सकते हें । वशिष्ठ को रावण द्वारा 
किये जा रहे अत्याचार कौ चिन्ता नहीं, वे तो अपने आनन्द मे, अपने व्याग ओर 
तपस्या में इवे हृए हैँ । वे सोचते है कि अयोध्या मे तो रावण का प्रवेश है नही, अतः 
सत्व॒गुणी मनि को इस सम्बन्ध मे अधिक विचार करने की आवश्यकता प्रतीत नहीं 
होती । इसीलिए उनकी तुलना हिमालय से की गयी है, जो वफ से ठका हुआ है 


अर्थात्‌ जो शुद्ध सत्व का प्रतीक है। प्र विष्वामित्र वड़े महत्वाकांक्षी है, अतएव 
उनकी विन्ध्याचल से तुलना बिल्कुल ठीक है । 


विन्ध्याचल की वह्‌ कथा प्रसिद्ध है । उसने सूयं से कहा कि तुम मेरी परिक्रमा ` 


करो । जब सूयं ने अस्वीकार कर दिया तो विन्ध्याचल ने चेतावनी दी कि यदि तुम 
मेरी परिक्रमा नहीं करोगे तो मै इतना ऊपर उदगा कि तुम्हारा प्रकाश अवरुढ हो 
जायगा । यह बडी सांकेतिक गाथा है । यही महत्वाकांक्षा आप विश्वामित्र के जीवन 
मे पाए गे । जसे विन्ध्य ऊपर उठने की चेष्टा करता है, वेसे ही विष्वासित्र भी क्षत्रिय 
से ब्राह्मण बनने की चेष्टा करते हँ । उसमें होड कौ भावना पैदा होती है कि यदि वसिष्ठ 
ब्रह्यषि होने के नाते जगत्पूज्य है, तो मै भी अपनी त्याग-तपस्या ओौर साधना के द्रारा 


ह. 


(ऋ) 

ऊपर उठ सकता ह । ओर सचमुच, एक दिन वे अपनी तपस्या के बल पर 
प्रचलित परम्परा को परिवतित करते हूए क्षत्रिय से ब्राह्मण बनकर उसी जन्म में 
ब्रह्मपि का पद प्राप्त कर लेते हैँ । यह जो रजोगुणी की महत््वाकांक्षा है, उसे सही दिशा 
कव मिलती है ? यदि व्यक्ति केवल अपने लिए संघषं करेगा, तब तो उसकौ महत्वा- 
काक्षा केवल संघषं कौ सृष्टि करेगी ओर समाज के निर्माण म उसकी कोई भूमिका नहीं 
रहेगी , पर यदि वह्‌ महत्वाकाक्षा आत्म निर्माण के साथ साथ लोक कल्याण की दिशा 
मे भी उन्मुख हो सके, तो इसमे कोई सन्देह नहीं कि रजोगुणी प्रवृति का सदुपयोग 
हो सकता है । एेसी दशा मे सत्त्वगुणी की अपेक्षा जिसमें सत्त्व ओर रज का मिश्रण 
हो एेसा व्यक्ति अधिक कामका हो सकता है हम पढते हैँ कि विन्ध्याचल ऊपर 
उठता रहा । देवता ओर मुनि भयभीत हो गये । उन्होने अगस्त से प्राथेना कीं कि 
महाराज, आप किसी प्रकार विन्ध्याचल को रोकिए । विन्ध्याचल अगर रजोगुणी 
होता, तो वह किसी कौ वात नहीं मानता, पर उसमें सत्त्वगुण ओौर रजोगुण दोनों 
का भिश्रण है । इसीलिए जब अगस्त्य सामने आते है, तो वह साष्टांग प्रणाम करता 
है । यह उसकी सत्त्वगुण प्रवृति का द्योतक है । वह बढ़ना तो चाहता है, उसमें 
अहंकार तो है, पर महापुरुषों के समश्च उसका वह्‌ अहंकारं प्रकट नहीं होता । सन्तो 
के सामने अपने अहंकार को वह॒ दवाकर रखता है । हम समाज मे चाहे जितने बड़े 
व्यो न हों, पर यदि हममे सत्त्वगुण है, तो सन्तो के सामने हम श्चुकंगे ही । सत्त्व की प्रवृति 
मनुष्य को ञ्युकाती है । तौ विन्ध्याचल ने महपि अगस्त्य को प्रणाम करके पृछा 
मेरे लिए क्था आज्ञा है ? महपि ने कहा- तुम इसी प्रकार तब तक पड़ रहौ जब तकं 
कि मै लौटकर न आऊॐ। ओर कहा जाता है कि महर्षि अगस्त्य दक्षिण भारतमें 
जाकर वस गये, वहाँ से लौटे ही नहीं ओर तव से विन्ध्याचल पड़ा ही रहा । यह 
बडी सांक बात दहै । विन्ध्याचल अहंकार कौ, लोकंषणा की तीव्र प्रवृति से 
परिचालित होकर ऊपर उठ रहा था ओर उसका लक्ष्य था सूयं के प्रकाश को रोकं 
देना । रजोगुणी व्यक्ति यही चेष्टा करता है कि सूयं मेरे चारो ओर चक्कर काटे, 
प्रकाश मेरे इदं गिदं चले, जितनी चमक मेरे चेहरे के आस पास हो उतनी भौर 
किसी के पास नआ पाए। ओर यदि उसके चेहरे के आस-पास प्रकाश न होगा, तो 
वह दूसरों को भी प्रकाश से वंचित करने की चेष्टा करेगा । एसी ही विन्ध्याचल की 
भी इच्छा है, पर उसमें जो सत्त्वमयी प्रवृति, है वही उसे सन्त के समक्ष श्ुकने के लिए 
प्रोरित करती है । ओर सचमुच उसकी सत््वगुणी प्रवृति रजोगुणी प्रवृति पर विजयी 
हो गथो, क्थोकि अगस्त्य नहीं लौटे ओर विन्ध्य।चल पड़ा ही रहा । लोगों ने उससे 
कटा विन्ध्याचल, कब तक पड़ रहोगे ? सन्त तो तुम्हं बहाना बनाकर श्ुकाकर 
चल गथा, अव वह लौटकर नहीं आएगा । पर विन्ध्याचल ने कहा-रमैने सन्त 
को वचन दिया है, यै प्रतीक्षा करूंगा । 


( ४२ ) 

"रामचरितमानस" मे संकेत आता है कि जब भगवान राम अयोध्या छोडकर 
चले, तो वे दक्षिण में विन्ध्याचल की ओर जाते हैँ) वेतोहिमालयकीओरभीजा 
सकते थे । पर वे वड़ं पवेत को तुलना मोटे पवेत का चुनाव करते हैँ। वे अपने 
निवास स्थान के लिए चित्रकरुट को चुनते हैँ । चित्रकूट विन्ध्याचल का ही एक शिखर 
है । जब विन्ध्याचल ने भगवान राम को अपनी ओर आते देखा, तो उसे बड़ी 
प्रसन्नता हुई । गोस्वामीजी लिखते है-- 

विधि मुदित मन सुखु न समाई । 
श्रम बिनु बिपुल बड़ाई पाई ॥ २।१३७।८ 


उसने सोचा कि यै तो चाहता था कि सूयं मेरी परिक्रमा करे, पर अब जब कोटि- 


. कोटि सूर्यो का केन्द्र ईश्वर ही मेरी परिक्रमा करेगा, तव मृक्चसे बढ़कर सौभःग्यशाली 


ओर कौन होगा ! सन्त के सामने श्ुककर मने खोया नहीं, बल्कि पाया ही णया है। 
जब श्री राम आये ओर उन्होने कामदगिररे, चित्रकूट आदि कौ पटिक्रमाकी, तो 

विन्ध्य को एेसा लगा कि आज मेरे जीवन की सार्थकता हौ गयी । तात्पयं यह है कि 
जव रजोगुणी प्रवृत्ति सत्तवगणी प्रवृत्ति से मिलकर सन्त के समक्ष नत होती है, तव 
अन्त मे सही दिशा प्राप्त करती है ओर ईष्वर की प्राप्ति कर धन्यता का अनुभव 
करती है । तो, भले ही वैयक्तिक निर्माण के लिए सत्त्वगुणी प्रवृत्ति की आवश्यकता 
है, लेकिन लोककल्याण की, संघर्षं की प्रो रणा तो वही देगा, जिसमे सत्त्वगुण ओर 
रजोगुण का भिश्वण है । गोस्वामीजी ने सोन नद॒का जो रूपक दिया, उसका विशे 
कारण है । वे एक बडी काव्यमयी कल्पना करते हैँ । यदि अपसोनकेजलको देखे, 
तो उसका रंग कुछ लाल दिवेगा, ओर वह्‌ गंगा के जल मे आकर एकाकार हौ जाता 
है । युद्ध मे तो रक्त ही बहता है 1 तो, लहु का रंग लाल ओर सोन नदकाजल 
लाल । इसीलिए जब युद्ध की तुलना देनी पडी, तो उन्होने सोन की कल्पना को । 
उन्होने उक्त चौपाई के माध्यम से संकेत दिया कि लक्ष्मणजी की भूमिका युद्ध की है 
ओर विश्वामित्र पहले प्रोरक व्यक्ति है, जोश्री रामको युद्ध कौ दिशामेलेजाते 
है । वसिष्ठजी के आश्रम में रहकर भगवान राम ने शस्त्र ओर शास्त्र दोनों को शिक्षा 
प्राप्त तो की, पर शस्त्रो के उपयोग की प्ररणा तो महर्षि विश्वामित्र ही देते हैँ 
जिनके, अन्तःकरण मे सत्त्वगुण के साथ रजोगुण का मिश्रण है मौर जो क्षत्रिय से 
ब्राह्मण बनते है । 


प्रष्न उठता है कि क्या क्षत्रिय से ब्राहमण वनने से विश्वामित्र कौ समस्या का 
समाधान हो गया ? उत्तर मे कहा जा सकता है कि एक सीमा तक तो समाधान 
हुमा, पर उसके वाद उसमे भी उन्हे कमी का ज्ञान हआ 1 उन्होने वसिष्ठ के साथ 
यदध करके शस्त कौ व्यथेत। क। अनुभव किया । जव उन्होने वसिष्ठ पर शस्त्रो का 


(च) 

प्रयोग किया, तो वसिष्ठ कै ब्रोह्यतेज कै सामने उनके शस्त्र प्रभावशाली सिद्ध नहीं 
हए । इससे उन्होने निष्कषं निकाल लिया कि क्षाव्रतेज व्यथं है ओर ब्राह्यतेज हीं 
सव शठ है धिक बलं क्षत्रियवलं ब्रह्मतेजो वलं बलम्‌" । ओर वे निणय करते है 
कि शस्त्र की आवश्यकता नहीं है, अहिसा कौ आवश्यकता है- रजोगुण की आव- 
श्यकता नहीं है, सत्वगुण की आवश्यकता है; इसलिए मनुष्य को चाहिए किं वह हिसा 
के स्थान पर अहिसा का वरण करे। पर क्या अहिसा से, सत्त्वगुण कौ वृति से, 
ब्राह्मणत्व के अगीकार से विश्वामित्र की समस्या मिटी ? नहीं मिटी । वे तप 
करके ब्राह्मण तो बन गये, पर जव वे यज्ञ करते ह, तो राक्षस आकर विघ्न डालते रहै 
यज्ञ का ध्वंस कर डालते हैँ । विश्वामित्र ने तो शस्त्र का त्याग कर दिय है, वै शस्त 
उठाये कँसे ? ओर तव उन्हं लगता है कि अहिसा मे शवित नहीं जो कि हिसा को 
रोक सके । वे जीवन में सत्त्वगुण के साथ रजोगुण की आवश्यकता का अनुभव 
करते हैँ । ओर सत्य तो यह है किं रजोगुण के साथ तमोगुण की भी अवश्यकता 
है पर यह सावधानी रहे कि तीनों का उचित मात्रा में मिश्रण हो। . तीनों में किसी 
एक के अभाव से जीवन की गाडी चल नहीं सकती । यदि रजोगुण न हो, तो हम कमं 
कैसे करेगे ? तमोगुण न हो, तो रात में हम सो केसे पाएंगे ? ओर यदि हमारे जीवन 
मे सत्वगुण न हो, तो कायं -कारण कौ परम्परा का विचार करते हुए हम ईश्वरं की 
ओर ब कंसे पाएंगे ? रात को नीद हमें तमोगुण की कृपा से आती है । दो प्रकार 
के लोगों को कम नींद आती है। एक तो वे, हैँ जो ईश्वर या दशन का बहुत विचार 
करते हैँ मौर दूसरे वे हैँ जो सोते हुए भी कमं का चिन्तन करते रहते है । तो, तमो- 
गुण की भी जीवन मे अपेक्षा है, पर आवश्यक यह है कि उचित समय मे उचित वस्तु 
आए-- प्रातःकाल पूजा के समय सत्त्वगुण अए, कम करते समय रजोगुण अ।ए ओरं 
पलंग मे तमोगुण । पर यदि कथा मे तमोगुण अः जाय, कथा सुनते समय नींद आने 
लगे, या रास्ता चलते दशंन का चिन्तन होने लगे, अपने कार्यालय में काम करते समय 
ईश्वर का विवेचन चलने लगे, तव न तो कथा सुनने क महत्त्व रह ज।ता हे, ,न कमं. 
करने का । कथ।-श्रवण ओर कमं दोनों चौपट हो जाते हैँ । यदि ईश्वर का ध्यान 
करते समय कहीं नींद धेर ले, या क्म का चिन्तन चलने लगे क्रि आज क्या-क्या करना है 
तो एेसा तमोगुण या रजोगण जीवन में हानि की ही तो सृष्टि करेगा । इसलिए प्रत्येकं 
गुण को समय से आने की आवण्यकता है । 

तो, विष्वामितवर ब्राह्मण बनकर भी अपनी समस्या का समाधान नहीं कर पाते । 
वे राक्षसों से अपने यज्ञ की रक्षा नहीं कर पाते। उन्हे लगता है कि हिसा ओर 
अहिसा के संघं मे हिसा विजयी होती # । एसा क्यों ? इसका कारण य॒ह है कि 
अहिसा को तो अपनी विजय के लिए पूणता कौ आवश्यकता है, जबकि हिसा को 
अपनी विजय के लिए पूणता की आवश्यकता नहीं है । ओर अहिसा कौ पूर्णता बहुत 


( ४५ ) 


कठिन है, जबकि हिस। की पूणता बहुत सरल । जसे घी की शुद्धि के लिए उसमें एक 
कण भी भिलावट नहीं चाहिए 1 यदि एक तोला भी मिलावटी घी सौ किलो शुद्ध 
घी मे मिला दिया जाए, तो वह सारा शुद्ध घी मिलावटी ही हो जाएगा । यह शुद्ध घी 
की बाध्यता है, पर मिलावटी घी के लिए एेसी कोई बाध्यता नहीं । इसी लिए अहिसा 
की पूणता अत्यन्त कठिनाई से सधती है । ओर यदि अहिसा मे हिसा कौ तनिक भी 
मिलावट रही, तो दोनों की टकराहट मं हिसा विजयी हो जाती है । विष्वामित्र के 
सामने शास्त्र-बल भी था ओर शस्त्र-बल भी, हिसा की भी शवित थी ओौर हिसा 
की भी । उनके मन में प्रणन उठता है कि राजा रहना ठीक दहै या ब्राह्मण होना। रावण 
इस समस्या का उत्तर अपने ढंग सेदेता है-वह राजा भी थाओौर ब्राह्मण भी,पर 
वह ब्राह्यतेन ओर शस्त्रतेज दोनों का दुरुपयोग करता है । वह अपार विद्वान्‌ है, वह्‌ 
तपस्या करता है, तपस्या के द्वारा शवित प्राप्त करता है । ओर उसके साथ शस्त्रो की 
शक्ति का दुरुपयोग भी करता है । तव विश्वामित्र को लगता दहै कि रावणके रूप 
मे सत्त्वगुण ओर रजोगुण दोनों का दुरुपयोग करने वाली जिस नयी दुष्परवृत्ति का 
जन्म हुआ है, उसका उत्तर देने की शक्ति मेरे पास नहीं है, क्योकि मैने शस्त्र का 
परित्याग कर शास्त्र ग्रहण कर लिया है ) ओर यदि रावण को परास्त करना है, 
तब तो पुनः शस्त्र ग्रहण करना पड़ग।, फलस्वरूप सत्वगुण पर रजोगुण की विजय हो 
जायगी । यह सोचकर विण्वामित्र को दुःख होता है कि कहाँ मने ब्राह्मणत्व स्वीकार 
कर लिया। वे मानो अव पश्चस्तिप करते हैँ कि ईश्वर की इच्छा के अनुरूप मैने 
कायने कर बड़ी भूल की है । ईश्वर भी विचित्र खेल खेलता है ! विश्वामित्र ब्राह्मणत्व 
को क्षव्रियत्व से श्रष्ठ मानकर अपना क्षच्चियत्व त्याग देते हैँ ओर ब्राह्मण बन जाते 
हैँ । पर जिस ब्रह्म की प्राप्ति के लिए वे क्षिय से ब्राह्मण बनते है वह जब सगण 
रूप धारण करता है, तब किसके यहां जन्म लेता है ?- राजा दशरथ के यहां, एक 
क्षिय के यहाँ । जौर जिसे मारने के लिए निगुंण-निराकार ब्रह्म सगुण-साकार 
होता है, वह कहाँ पैदा होता दै ? एक ब्राह्मण के यहाँ ! “उत्तम कुल पुलस्ति कर 
नाती' (६।१८६।३) । तो कौन श्रेष्ठ ब्राह्मण या क्षत्रिय ? मारनेवालायामारा 
जानेवाला ? यही ईश्वर क। खेल है । इसीलिए विण्वामित्र को लगा कि-- 
गाधितनय मन चिता व्यापी । 
हरि बिनु मरराहि न निसिचर पापौ ॥ १।२०१५।५ 

_ ये पापी राक्षस भगवान्‌ के विना मारे नहीं मरेगे । ओर तववेश्री रामकोपाने कौ 
योजना बनाते हैँ जौर उनके जीवन में सन्तुलन अ जाता है । जव वे क्षिय थे, तव 
असन्तुलित थे ओौर्‌ जव क्षत्निय से ब्राह्मण वन गये, तव भी असन्तुलित रहै । पर 
अव जब उन्होने निश्चय कर लिया कि ईश्वर को पाना है, तो जीवन में सन्तुलन आ 
गया । वे नेत्र मू दकर सोचने लगे कौ ईश्वर है कहां ? उन्होने पाया कि अयोध्या के 


(क ०) 


राजमहल मे उसका अवतार हो गया है । अब विचार कीजिए विश्वामित्र को कंसा 
लगा हागा, जव उन्होने देखा कि मैं तो क्षत्रिय से ब्राह्मण बना ओर ईश्वर ने जन्म 
लेने के लिए क्षत्रिय का घर चुना ! उन्हें लगा कि यदि इसकी कल्पना मृज्ञे होती, तो 
व्यथ ब्राह्मण बनने का प्रयास क्यों करता ? विश्वामित्र ने जाति के आधार पर्‌ 
बडप्पन पाने का प्रयास किया, पर ईश्वर ने क्षत्निय के यहाँ जन्म लेकर मानो बता 
दिया करि मूङ्ञे पाने के लिए जाति बदलना आवश्यकं नहीं है। ओर तब ब्राह्मण बने 
हुए विश्वामिव क्षत्रिय के घर जाते हैँ । पहले वे राज्य छोडकर जंगल गये ओर अव 
उन्हे जंगल से पुनः राजा के पास जाना पड़ रहा है 1 ओर केवल यही नहीं, उन्हे एेसे 
क्षत्िय के पास जाना पड़ रहा है, जिसके आचार्यं वसिष्ठजी हैँ । प्रभु बड़ कौतुकी 
हैं । वे जानते हैँ कि विश्वामिवर ओर वसिष्ठ इन दोनों महापुरुषों मे टकराहट है । 
महापुरुषों के बीच संगठन के इस अभावमे लंकाके दुग ण समाज पर अत्याचार 
करते है, क्योंकि ये दगुण संगठित हैँ । इन दुगुणों के नाश के लिए महापुरुषों को 
जोडना अभीष्ट है । इसीलिए प्रभु विश्वामित्त को महाराज दशरथ के यहाँ लाकर 
वसिष्ठजी से मिला देते हैँ। 


भगवान्‌ राम ने दो गुरु वनाये--एक थे वशिष्ठ दूसरे थे विण्वामित्र । श्री राम 
दोनों की भूमिका जानते है । वे दोनों को मिलाकर सिद्ध करना चाहते हैँ कि समाज 
के लिए दोनों की आवश्यकता है। वाल्यावस्था से अव तक उन्होने जो शिक्षा 
पायी है वह वसिष्ठसेप्राप्तको है । पर उस शिक्चा के उपयोग की आवश्यकता का 
अनुभव विश्वामित्र को होता है । इसी के माध्यम से प्रभु विश्व।मित्रं को अपनी ओर 
खीचते है । वे मानों यह संकेत देते हैँ कि मुनि, अव आपको महत्वाकांक्षा का गलतः 
मागं छोडकर मेरी ओर आना होगा, मुभ मांगना होगा, वशिष्ठ से समञ्चौता करना 
होगा । होता भी यही है। विश्वामित्र आते है ओर महाराज दशरथ से दोनों भादयों 
कौ मांग करते है । उनका काम केवल श्री राम को मांगने से क्या नहीं वन सकता 
था? वे राजा से केवल श्री रामको मांग सकतेथे ? फिर लक्ष्मणजी को साथ में 
क्यों मांगते है ? इसका उत्तर संकेतके रूप में पूवं मे दिया जा चुका है। लक्ष्मणजी 
मे संघ की जो तीव्र प्रवृत्ति है, उसकी चर्चा विरोधाभास के र्पमेकी जा चुकी 
है । भगवानु राम में संघषं कौ प्रवृत्ति का. अभाव है, वे बड़ सौम्य है, शान्त है, जव 
कि लक्ष्मण जी मे रजोगुण की, तीन्र संघषं की प्रवृत्ति विद्यमान है, जो अविश के रूप 
मे दिखायी देती है । इस तथ्य को विश्वामित्र से अधिक कोई नहीं जानता था कि 
अकेले राम कुछ भी नहीं कर पा्णंगे जब तक करि लक्ष्मणजी उनके सथ न हों। 
लक्ष्मणजी विश्वामित्र के ही परिष्कृत रूप है । अन्तर ईतन। है कि विषश्व।मित्र का 
जो रजोगुण है, वह व्यक्तिगत महत्वाकांक्षा की पूति का साधन है,. जघकि लक्ष्मणजी 
के जीवन मे दिखायी देने वाला तीव्र रजोधुण ओर अहंकार वस्तुतः अहंकार न होकर 
भगवान्‌ राम के कीतिध्वज के लिए उण्डे की तरह है, उण्डा यदि अकेला खड़ा रहे, तो 
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अहंकार का प्रतीक है, पर जब वह्‌ क्षण्डे को उठाने के लिए खडा हो-अपने को 
उठाने के लिए नही, तब तो वह समपंणका ही प्रतीकदटहै। एेसी दशा में वह ञ्लण्डे 
कागौरवही बढाताहै, उसे चमकाता है। इसलिए चतुर विष्वामित्रे यह्‌ अनुभव 
करते हैँकिश्रीराम से अकेले काम नहीं बनेगा, उनके साथ प्ररक के रूपमे 
श्नी लक्ष्मण को ले जाना पड़ेगा । हमे विश्वामित्र के चुनाव की प्रशंसा करनी पड गी । 
उन्होने श्री राम के साथश्री भरत को नहीं मांगा । वैसे तो दोनों एक-जंसे दिखायी 
देते है, उन दोनों को मांग लेने से बदििया चुनाव रहता । ओर एसे प्रस्ताव बाद मे आये 
भी किश्री राम ओर श्री भरत की जोडी अच्छी रहेगी । हम अयोध्या काण्ड में पृते 
हैं कि कौशत्या अम्बा जनक जी के पास सुनयना के माध्यम से प्रस्ताव भेजती हैँकि 
जब रामने वन में रहने का निण्चय कर लियाहै, तो रहे, पर साथमे भरत कोले 
ले ओर लक्ष्मण को लौटा दे। एेसा क्यों ? कौशल्या अम्बा का कथन था कि- 
गूढ़ सनेह भरत मन माहीं । 
रहे ' नीक मोहि लागत नाहीं ।॥ २।२८३।४ 

-भरत के मनमेंगरढप्रमटहै। उनके घर रहने मे मुभे भलाई नहीं जान पडती । 
संकोच के मारे वह भले ही वू न कहे, पर यदि राम ने लक्ष्मण को साथ लियाओौर 
उसे छोड दिया तो उसे बडा दुःख होगा । जनकजी ने यह प्रस्ताव श्रीराम के समक्ष 
रखा भी; यही नहीं भरत ने स्वयं यह प्रस्ताव श्री राम के सामने रखते हृए कहा-- 
प्रभु, यदि आप चाहें तो, मै साथ चला चलू ओर लक्ष्मणजी लौट जायं या यदि 
आप कहें तो हम तीनों भाई वन चले जाँ ओर आप सीताजी के साथ अयोध्या लौट 
जाये । पर भगवानु राम ने भरत को साथ रखना स्वीकार नहीं किया । किन्तु इसके 
कारणं श्री भरत की महानता में कोई अन्तर नहीं पड जाता । भरतकोसाथन लेने 
का कारण भिन्त है। भगवान्‌ राम जानते हैँ कि भरत महान्‌ हो सकते परवे 
श्री राम के साथ रहकर उनके कायं में सहायक नहीं हो सकते । इसका कारण यह है 
किश्री राम ओर श्री भरत वित्कुल एक जसे हैँ। किसी नीतिकार ने लिखा है -- 
समानशीलबम्यसने सुसख्यम्‌-- समान शील ओौर व्यसन मे मित्रता होती है, पर मेरी 
हृष्टि मे यह वाक्य कोई बहुत संगत नहीं । मेँ इसमें थोडा संशोधन करन। चरहगा । 
समान व्यसन मे तो मित्रता हो सकती है, एक जसी आदत के लोगों में मित्रताहो 
सकती है, नणे के अभ्यासी एक साथ जुड सकते हँ, पर समान शील वाले व्यक्तियों 
मे मंत्री कौ सा्थंकत। नहीं हो सकती । इस सन्दभं में गोस्वामी जी का "दोहावली 
रामायणः मे कहा गया यह्‌ वाक्य अधिकं उचित प्रतीत होता है कि- 

कं लघु, कं बड़ मीत भल 

सम सनेह॒ दुख सोइ । 

तुलसी ज्यों घृत, मधु सरिस 

मिले महाविष होड ॥ ३२३ ॥ 


( ४७. ) 


--कभो बराबरी की मित्रता मत करो जैसे घी ओर शहद समान मात्रा में मिला 
तो विष बन जाता है । उसी प्रकार समानत। की मित्रता दुखद।यी होती है । 

गोस्वामीजी सचमुच मनोविज्ञान के मह्‌।पण्डित थे । उनका यह स्पष्ट मत था 
कि श्रीराम ओर श्री भरत का साथ अधिक उपयोगी सिद्ध नहीं हो सकेगा 
श्री लक्ष्मणके साथ रहने से जो कायं होगा, वह भरतजी के साथ रहने से 
नहीं होगा । इसका कारण यह है कि भरत की प्रवृत्ति मेँ ठीक उसी प्रकार 
का संकोच विद्यमानहै, जो श्री राम की प्रवृत्तिमे है। इसीलिए गोस्वामीजी 
श्री राम के साथी के रूपमे श्री लक्ष्मण का चुनाव करते हैः श्री भरत 
का नहीं । लोगों को इस चुनाव पर आश्चयं भी होता है, पर गोस्वामीजी का 
दृष्टिकोण पूणतः मनोवेज्ञानिक है । परशुरामने भी श्री राम ओर श्री लक्ष्मणकी 
जोड़ी को देख आश्चयं प्रकट किया था ओर श्री राम से कह दिया था-- 

सहज टेढ्‌ अनुहरइ न तोही (१।२७६।८) 


-- तुमने एेसा टेढ़ा भाई अपने साथ कँसे रख लिया, जिसका न रंग तुमसे मिलता है 
न रूप, न स्वभाव ? एेसा चुनाव कंसे कर लिया ? परशुराम का तात्पये यह था कि 
मैने सुना है तुम्हाराएक भारईएेसारहै, जो रूप, रंग, स्वभाव में तुम्हारे जेसा है । 
यदि तुम्हं बाहर निकलना था, तो एेसे समान गुणवाले भाई को साथ लेकर निकलते । 
संसारम लोगों को अलग अलग स्वभाव के व्यक्तियों को साथ रहते देख आश्चयं 
ही हआ करता है। पर आपने कभी इसके कारण पर विचार किया ? यदि एक 
संकोची व्यक्ति किसी मु हफट या स्पष्ट भाषी को पसन्द करने लगे तो लोग अचरज 
कर सकते है, पर जो मनोविज्ञान का ज्ञान रखते हैँ, उन्हें इस पर आश्चयं नहीं होगा 
वयोकि वे एेसी मिता का कारण समञ्जते हैँ । संकोची व्यक्ति भी कभी कभी मन 
मे अनुभव करताहैकि साफ साफ कह दे, पर अपने स्वभाव से लाचार होने के 
कारण वह कह नहीं पाता । एेसी दशा में मु हफट साथी बडा क।म आता है । तात्पयं 
यह है कि जौ वात एक संकोची व्यक्ति चाहते हुए भी नहीं कह पाता 
उसे उसका स्पष्टभाषी मित्र कहकर उसके काम को पूरा कर देता दै । 
भगवान राम कौ भी यही समस्या है। धनुर्भग के प्रसंग में परशुराम श्री लक्ष्मण पर 
बिगड़ रहे हैँ ओर बार बार फरसा चमका रहै हैँ । लक्ष्मणजी को हंसी आ जाती है 
ओर उन्हें हसते देख परशुराम कोध से भर जाते है- 

हसत देखि नख सिख रिस व्यापी । 

राम तोर राता बड़ पापी ॥ १।२७६।६ 


वे कह उत्ते हराम, तेरा भाई बड़ा पापी है। तो क्या अकेले लक्ष्मणजी हंस रहे 
हैँ? श्री राम भीतो हसते है--मन मुसुर्कहि रासु सिर नाए (१।२८०४); पर, वे 
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सिर श्युकाये मन ही मन हँसते है । वे संकोच के कारण लक्ष्मण के समान उन्मुक्त 
होकर नहीं हंस पाते । यदि परशुराम श्री राम को भी हँसते देख पाते, तो जाने, क्या 
होता । प्रभु को लगता है कि जो साहस मुञ्चमें नहीं, वह लक्ष्मणमेंहै। जौरजिस 
समय परशुराम श्री राम पर भी विगड खड होते है, तो प्रु मन में सोचते है 

गुनह लखन कर हम पर रोष । 

कतहु सुधाइहु ते बड़ दोष्‌ ॥ 

टेढ जानि सब बंदइ काहू । 

बक्र चंद्रमहि ग्रसद न राहु ॥ १।२८०।५-६ 
- गुनाह तो लक्ष्मण का ओौर क्रोध मृज पर करतेहैँ। कहीं कहीं सीधे पनमेभी 
बड़ा दोष होता है। टेढा जानकर सव लोग किसी की भी बन्दना करते हैँ। टेदे 
चन्द्रमा को राहु भी नहीं ग्रसता । 

ओर इस प्रकार श्री राम यह अनुभव करते हैँ कि लोक-कल्याण के लिए 

कभी कभी टेढपन आवश्यक हौ जाताहै। इसीलिए वे लक्ष्मण को साथ रखना 
पसन्द करते हँ । भरत को नहीं । क्योकि श्री लक्ष्मण ही श्री राम के पूरक बन सकते 
है, श्री भरत नहीं। ओर श्री लक्ष्मण की भूमिका सबसे कठिन, सबसे जटिल है, 
क्योकि यह स्वाभाविक है कि किसी मुहफट, संघषै-प्रिय ओर उग्र स्वभाव वाले 
व्यक्ति को यश प्राप्त नहीं हो सकता । अतएव जो व्यक्ति लोक-कल्याण के लिए अपने 
यश की इच्छा से ऊपर उठकर बड़ से बड़ा कलंक स्वीकारकरले, उसके त्यागकी 
सराहना ही करनी होगी । तभी तो चारों भादयों के नामकरण के समय्‌ गुरु वशिष्ठ 
ने लक्ष्मणः नाम की व्याख्या करते हुए कहा - 


लच्छन धाम राम प्रिय सकल जगतः आधार । 

गुरु वसिष्ठ तेहि राखा लचिमन नाम उदार ॥१।१८७ 
-जो शुभ लक्षणों के धाम, श्री रामकेप्रियदहै, सारे संसारके आधार हैँ 
उनका, "लक्ष्मण" एेसा। उदार नाम है । गुरु वशिष्ठ लक्ष्मण को उदार कहते है, पर 
वे तो उदार लगते नहीं, बड़ संकीणं मालुम होते हैँ । उदार वह्‌ होता है, जो वितरण 
करता है, देता है । श्री राम की उदारता तो रामचरितमानसः में स्थल-स्थल पर 
दिखाई देती है, पर लक्ष्मण जी की उदारता कहां पर दिखती है ? तब फिर वशिष्ठजी 
ने लक्ष्मण जी क। नाम रखते समय “उदार' शब्द का प्रयोग कँसे कर दिया । 
स।मान्यतः हम संसार मे धन देने वाले को ही उदार समञ्जते है, पर धन देने वाला 
व्यक्ति तो यश-कीति भी पाता है, किन्तु जिस व्यक्ति ने लोक-कल्याण के लिए अपने 
यश को भी अर्पित कर दिया हौ उससे बढ़कर उदार कौन हो सकता है ? जब हम 
उदारता की ओर्‌ इस दृष्टिकोण से देखते है, तभी लक्ष्मणजी के चरित्र के साथ परा 
न्याय कर पाते हँ । वे नामयश की विना परवाह किये जब जसा अनुभव करते है, 
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जो आवश्यक सभञ्लते हैँ वह्‌, निःसंकोच भाव से व्यक्त कर देते है, फिर चाहे सामने 
कितनी भी बड़ी हस्ती क्यो न हो । उनका यह्‌ स्वभाव श्री विश्वामित्र को ज्ञात है, 
इसीलिए वे मानते हैँ कि श्री लक्ष्मण की भुभिका के विना भगवानु श्री राम का कायं 
सम्पन्न नहीं हौ सकता । 


अन्य पात्रों को तुलना में लक्ष्मण जी की भूमिका विशिष्ट है । प्रत्येक पात्र को 
उसके स्वभाव के अनुसार कायं मिला हुभा है ओर हर पात्र अपनी मिली भुमिकाका 
निर्वाह करता है । भगवानु श्री राम भी प्रत्येक के साथ अलग-अलग प्रकार का 
व्यवहार करते हैँ । जैसे, आप अपनेसे छोटे से मित्र काव्यवहार करगे, किसी 
महात्माके पास जाने पर शान्त भाव से उसके सामने शुकेगे, किसी मित्र के समक्ष 
अपना मन ही खोलकर रख देंगे । इसी प्रकार, "रामचरितमानस मे जितने भी पात्र है, 
उन सव के साथ श्री राम के।नाटक किसी न किसी सीमा केद्वारा धिरा हमा है, यहाँ 
तक कि श्री भरत के साथ भी उनका नाटक सीमाओं से धिर हुमा है, क्योकि भरत जौ 
के प्रतिश्री रामके मनमें महानताका भावहै।श्री हनुमान के प्रति भी उनके मन 
मे सम्बन्धों की सीमा है। पर लक्ष्मणजी के साथ एक विचित्र बात है। केवल वे ही 
ठेसे पात्र है, जिनसे भगवान्‌ राम के सम्बन्धो की कोई सीमा नहीं है। श्री रामकी 
प्रत्येक परिस्थिति, प्रत्येक मनः स्थिति, प्रत्येक क्रिया-कलाप मे जो समान रूप से 
उपयोगी है, वे हैँ लक्ष्मण । आप यदि 'रामचरितमानस' को आदि से अन्त तक पठ ले, 
तो देखेगे कि लक्ष्मणजी भगवायू राम के साथ सव प्रकार कौ भूमिकाओं का निर्वाह 
करते हैँ । यदि शान्त-रस की भूमिका हो, तो आप उन्हँं ववृक्ष की छाया मेँ श्री राम 
के समक्ष वेठे हुए हाथ जोडकर वैराग्य की चर्चा करते हए पाए गे- 


कहहु ग्यान विराग अरु माया । 
कहु सो भगति करहु जहि दाया ॥ 
स्वर जोव भेद प्रभु सकल कहौ समुञ्लाइ । 
जातं होइ चरन रति सोक मोह श्रम जाई ॥३।१० 


ओर पृष्पवाटिका मे जहां श्गार-रस की कविता प्रभु के अन्तःकरण मे फुटती है, 
क्या आप सौच सकते है कि प्रभु भरत को लेकर जा सकते थे ? यदि जाते भी, ती 
क्या वहाँ प्रकट होने वाले श्णृगारूरस का वर्णन वे भरत से कर सकते थे ? वह्‌ 
तो लक्ष्मण ही ह, जिनके समक्ष वे अपने अन्तःकरण मे उपजे श्य गार-रस काभी 
वणंन कर सकते हैँ । एक ओर उनसे ज्ञान-विराग की चर्चा, तो दूसरी ओर हास्य ओर 
शगार की भी । पुष्पवाटिका मे जब सीताजी के आभूषणों की ध्वनि सुनाई देती है, 
तो प्रभु के हृदय का कवित्व श्री लक्ष्मण कै समक्ष वाणी कारूप ले बरस उठता 
है । वे कह उठते है - ४।न२ 
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कंकन किकिनि नूपुर धुनि सुनि । 
कहत लखन सन रामु हदयं गुनि ॥ 
मानहुं मदन दुदुभी दीन्ही । 
भनसा बिस्व विजय कहं कीन्हीं ।। १।२२५।१-२ 


- लक्ष्मण, लगता है कासदेव वाद्य बजाता हुभा आ रहा है । तो, लक्ष्मण जी के साथ . 


श्री राम का जो सम्बन्ध है, वह किसी सीमा से धिरा हुआ नहीं। रामायणमें 
भगवान्‌ राम अन्यं किसी भी पाच्च से उतने उन्मुक्त भाव से बात नहीं करते, व्यवहार 
नहीं करते, जितना कि श्री लक्ष्मण से । शान्त रस में लक्ष्मण उनके साथी है, श्छ गार- 
रस॒ म भी, हंसी-विनोद का अवसर अयि उसमे भी, फिर राज्य का त्याग करना हौ 
तौ विराग की भूमिका मे भी उतने ही भागी है । जब शूर्पणखा विवाह का प्रस्ताव 
ले भगवान्‌ राम के पास आती है, तो प्रभु कह देते है--अहइ कुजार मोर लघु 
स्नाता" (३।१६।११) --अगर विवाह ही करना चाहती हो, तो मेरे छोटे भाई के पास्‌ 
चली जागो, वह कूआरा है । क्या प्रभु भरत्‌ को सामने रखकर एेसा, वाक्य कह 
सकते थे ? प्रभु ने छोटे भाई के साथ विनोद शी कंसा किया ? जो राज्य छोडकर, 
पत्नी छोडकर, प्रच की सेवा मे आये हुए हं उन्हं (कूमार' कहते हए 
दूप॑णखा को उनकी ओर प्रंरित कर दिया ! ओर लक्ष्मणजी प्रभु के मनकी बात 
समक्च लेते है' कि वे विनोद का विस्तार करना चाहते है । बस, वे भी प्रभु की इस 
लीला मे तुरन्त सहायक बन जाते है । शूर्पणखा श्रीराम द्वारा प्र रित होकर 
शरी लष्मण के सामने खडी हौ जाती है। लोग लक्ष्मणजी को क्ट स्वभाव का 
कहते है । पर क्या इस प्रसंग में कोई कटुता उनमें दिखाई देती है? वे चाहते तो 
उसी क्षण शूप॑णखा के नाक-कान काट लेते, या कहं देते कि मेरा विवाह हौ गयादहै, 
तुम उन्हीं के पास जाओ । पर उन्हेतो प्रथु की विनोद-लीला को बढाना है। वे 
क्या करते है ? “गड लछिमन रिपु भगिनी जानी । प्रभ विलोकि. . . (३।१६।१२)-- 
वै ्रथु की ओर देवते है, भथ से उनकी आं मिलती ह ओर तब वे शूषणवा से 
कहते है शु दरि सुनु" सुन्दरी, सुनो । शू्णखा ` बडी प्रसन्न होती है कि छोटा 
भाई बड़े से अधिकं रसज्ञ जान पडता है, उसने मुभे 'सुन्दरी' तो कहा, बड़ भ ईने 
तो मेरे सौन्दयं की कोई सराहना ही नहीं की । लक्ष्मणजी उसे सृन्दरी कहते तो है, 
किन्तु उसकी ओर देखते नहीं, वे तो श्रम विलोकि प्रभु को देखते है ओर एक 
वाक्य कहकर विनोद को बढ़ा देते है-- । 
सु दरि सुनु मे उन्ह कर दासा । 
त त र नहि तोर सुपासा ॥३।१६।१३ 
१. च उन्होने तुम्हे . मेरे पास यह कहकर भेजा हैकिमैकुंआरार्ह, तो 
उन्होने ठीक ही कहा होगा, लेकिन अगर तुम्हारा विवाह मुञ्षसे र भी 44 „तो. 


| छ "न, कक्कर 
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तुम्हारा क्या न होगा ? मै तो उनका दास ह, इस नाते तुम दास की पत्नी ही तो 
कहाओगी । तुम्हें कितना कष्ट होगा तुम सोच देखो । इतना कहकर लक्ष्मणजी यदि 
रुक जाते, तब भी ठीक था, पर वेतो प्रभु कै विनोद का विस्तार करना चाहते है । 
| लक्ष्मणजी की बात सुनकर शूपंणख। कहती है कि तुम भी जव मुभे स्वीकार 
नहीं करते, तो क्या निराश हो जाऊं, तव लक्ष्मणजी कहते है नही, नही, तुम हमारे 
बड़ भाई के पास ही चली जाओ । शुपंणखा कहती है- पर वे तो विवाहित है, वे कंसे 
मु गृहण करेगे ?वे तो पहले ही बता चुके हैँ । लक्ष्मणजी उत्तर देते है--उससे 
क्या हुआ ? प्रभु समं कौशलपुर राजा -प्रभ्‌ तो अयोध्या के राजा है । जहाँ 
राजा कई विवाह किथा करते है, वहां यदि यह दो कर लेगे तो कौन रोकने वाला 
है ? जो कचु कराहि उनहि सव छाजा'--वे जो कुछ करे उन्दे सव शोभा देता है ओर 
यदि भँ कुछ करू, तो मेरी आलोचना होगी! इसलिए तुम उन्हीं के पास जामो । ओर 
सचमुच शूर्पणखा श्री राम॒के पास चली जाती है । प्रभु उससे पुनः कहते है नही, 
वह दास नही, मेरा छोटा भाई है, तुम उससे विवाह करके सुखी होगी, ओर एेसा 
कह उसे फिर से लक्ष्मण जी के पास भेज देते हँ । लक्ष्मणजी उसे पुनः समञ्चातें ल= 
तुम कैसी भूल कर रही हो, राजा को छोडकर दास से विवाहं करना चाहती होः 
तुम उन्हीं के पास जाओ 1 ओर यह कम कव तक चलता है ! जव तक भगवाचु राम्‌ 
विनोद चाहते है । ओर जब वे देवते हैँ कि हास्य की स्थिति अव यहाँ तक आ गयी 
किं सूर्पणखा ऋ हो उठती है तथा रौद्र ओर बीभत्स रस की सृष्टि हौ जाती है, 
तो वे लक्ष्मण को संकेत करते हैँ । शूपंणखा को लगा कि सुन्दरी सोता ही मेरे मागं 
म बधक है ओर यह सोच वह उन्दं खाने के लिए जव बढ़ती दै, तो प्ररु लक्ष्मण 
को संकेत से बता देते हैँ कि अव क्यः करना हौगा। बस, त्यों ही लक्ष्मणजौ भी 
अपनी भूमिका बदल देते है । जो अभी-अभी व्यंग-विनोद भे इतना रस ले रहे थे, 
शूर्पणखा को सुन्दरी कहकर विनोद कर रहेथे, वे क्षणं भर मे अब इतना कठोर, 
इतना उग्र बन जाते हैँ कि-- 


लछिमन अति लाघव सो नाक कान बिनु कोनहि, 
ताके कर रावन कहं मनौ चुनौती दीन्हि ॥ ३।१७ 


इसका तात्प यह है कि हर क्षण यदि कोई प्रभ्‌, का साथ दे सकता है, तो वहं 
लक्ष्मण ही हो सकते है, कोई ओर नहीं । इसलिये न तो हनुमानजी प्रभु के पूरक है, 
न भरतजी, पूरक तो केवल लक्ष्मणजी है । इसीलिए विश्वामित्र श्री राम कै साथ 
श्री लक्ष्मणजी की मांग करते हैँ । ओर इसकी साथंकता हम स्थान-स्थान पर अनुभव 
करते हँ। धनुष-यज्ञ का प्रसंग ही लें। जब धनुषके न टूटने से जनकं निराश 
हो गये ओर कहने लगे- मैने समज्ञ लिया किं पृथ्वी वीरो से खाली हौ गयी है, तब 
उन्हे उत्तर कौन प्रदान करता है? श्री राम के लिए जनक की बात का खण्डन 





(किर ) 


करना उनके अपने स्वभाव के प्रतिकरुल है, क्योकि उनके स्वभाव का मूल तत्व ही है 
शील ओौर संकोच । महाराज जनक चाहे जितनी अनुचित बात क्यों न कह, श्री राम 
उनका कभी खण्डन न करेगे, क्योकि वे जानते हैँ कि जनक महान ज्ञानी है, समाज 
मे पूज्य है, वे समञ्षते हैँ कि उन्हं जनक के साथ किस प्रकार व्यवहार करना 
चाहिए । एेसी स्थिति में जनक के अनुचित शब्दों का उत्तर श्री लक्ष्मण के अतिरिक्त 
ओर कौन दे सकता था ? उस धनुष यज्ञ में लक्ष्मण ही एेसे व्यक्ति है, जो उस समय के 
संसार के दो बड़ महापुरुषों को फटकारते है एक को धनुष टूटने से पहले गौर दूसरे 
को धनुष टूटने के बाद । एक है, उस समय के सवसे बड़ ज्ञानी जनक, ओर दूसरे हैँ 
सबसे बड़ वीर परशुराम । बाह्य दृष्टि से लगता है कि लक्ष्मण कितने अशिष्ट है 
जो समाज के इतने सम्माननीय व्यक्तियों को भरी सभा में फटकार देते है । ओर 
प्रष्न उठ सकता है कि एेसी फटकार, क्रोध का एेसा प्रदर्शन कव्या आवश्यकं है? क्या 
केवल शील ओर संकोच से समाज मे काम नहीं चल सकता ? इस. समस्या का 
समाधान लक्ष्मण देते हँ । जनक चाहे जितने बड़ ज्ञानी रहै हों, पर उनमें कृष कमी 
है ओर इस कमी का परिचय लक्ष्मणजी कराते हैँ । जव वे जनकजी की बात सुनते 
है तो कोध से उनके होठ फड़कने लगते हैँ । श्री राम की आंखों मे कोध नही, पर 
लक्ष्मणजी क्रोध से भर उस्तेह। ओर लक्ष्मणजी का यह क्रोध हीश्रीरामकी 
शान्ति को शक्ति प्रदान करता है, सत्वगुण को प्रोरणा देता है । लक्ष्मणजी द्वारा 
महाराज जनक ओर परशुराम को फटकारने म व्यंग्य यह्‌ था कि एक इसलिए 
करोधित हुञा कि धनुष क्यो नहीं टूट रहा ओर दूसरा इसलिए कि धनुष वयो टूट गया; 
एक कहता है कि धनुष को टूटना चाहिए ओर दूसरा कहता है कि नहीं टूटना 
चाहिए | लक्ष्मणजी का फटकारना सुनकर गुरु विश्वामित्र सवसे अधिक प्रसन्न 
हण 
न गुर रघुपति तब मुनि सन माहीं । 
सुदित भए पुनि पुनि पुलकाहीं ॥। १/२५३।३ 


उन्हे अपने चुनाव पर गवं हुभा । सोचने लगे- बडा अच्छा हआ, जो मै लक्ष्मण को 
भी साथ लेता आया, नहीं तो सारा काम बिगड़ जाता । यदि लक्ष्मण साथन होते 
तो श्री राम जनक के शब्दों का खन्न करने के लिए न उठते, क्योकि यदि खण्डन 
करते, तो उनके शील ओर संकोच की जो इतनी गाथा गायी जाती है वहङ्टीहो 
जाती । ओर यदि शील ओर संकोच की रक्षा करने चुपचाप ॒बेठे रहते, तो धनुष न 
टृटता, लोक कल्याण न होता । लोक-कल्याण की चिन्ता करने से व्यक्तित्व की 
महिमा घटती ओर व्यक्तित्व की महिमा को सुरक्षित रखने से लोक-कल्याण पर 
प्रहार होता । जनक-के अनुचित कहने पर भी जब श्री लक्ष्मण भगवानु राम को 


( ५३ ) 
चुप्पी मारे बैठे देखते है, तो उन्हे आश्चयं होता है । अधिक आश्चयं तो तव होता है; 
जववेप्रभुके होटों पर हंसी खेलते देखते दहै । प्रभु हंसे क्यो ? 


आज प्रातःकाल ही दोनों भाद्यों का संवाद हुभा था । भगवान्‌ राम ने पृष्ठा 
था-देवो तो लक्ष्मण, सूर्यं निकल आया है क्या ? लक्ष्मण जीने हसते हृए उत्तर दियाथा 
कि एक सूर्यं तो निकल आया है, पर्‌ दूसरा सूर्यं कु देर के बाद निकलेगा । लक्ष्मणजी का 
मतलब था कि भौतिक अन्धकार को मिटाने वाला सूयं तो निकल आया है, पर जनक 
पुर मेँ जो आध्यात्मिक अन्धकार छाया हु है, उसे मिटाने वाला सूर्यं कु देर बाद 
निकलेगा, क्योकि भौतिक सूं के द्वारा आध्यात्मिक अन्धकार नहीं मिट सकता । यह 
आध्यात्मिक अन्धकार क्या था ? गोस्वामीजी संकेत देते हैँ कि महाराज जनक कौ 
सीता-विवाह सम्बन्धी मान्यता ही वह॒ आध्यात्मिक अन्धकार है । जनक यह मानते 
है कि जव धनुष टूटेगा, तव श्री सीता का विवाह होगा । आप धनुष की कथा जानते 
होंगे कि कंसे शिवजी ने अपना धनुष महाराज जनक को दे दिया था । जनक धनुष 
की नित्य पूजा किया करते । एक दिन सीताजी को अदेश दिया गया कि जहाँ धनुष 
रखा हुआ है, उसके आसपास को साफ करके गोवर से लीप दे । सीताजी ने वहां 
जाकर साफ करते-करते देखा कि धनुष के नीचे धूल जमी हुई है ओर बहुत दिनों 
से वह स्थान साफ नहीं हा है । वे वाये हाथ से धनुष को उठाकर दाहिने हाथ से 
उस स्थान को साफ कर लीप देती हैँ ! जनक जब धनुष का पूजन करने आये, तो 
धनुष के नीचे की जमीन भी लिपी देख बड़ आश्चयं चकित हुए । वे सोचने लगे-- 
जिस धनुष को खीचने के लिए हजारो योद्धा लगते है, उसे किसने उठाया होगा ? 
उन्होंने सीताजी को बुलाकर पूछा जौर जव मालूम पड़ा कि सीताजी ने धनुष को उठा 
कर नीचे की जमीन लीपी दै, तो वे आश्चयं से पृ बेठे- बेटी, आखिर तुमने इस धनुष 
को उठाया किस तरह ? सीताजी ने अत्यन्त भोले भाव से मृस्कराते हुए धनुष को 
बयि हाथ से उठाकर कहा-ेसे ! जनक आश्चयं से गड़ गये कि जिस धनष को संहार 
के देवता भगवान्‌ शंकर दोनों हाथों से उठाते हैँ, उसे इस फन्या ने बाय हाथ से उठा 
लिया 1 ओर जनक के विवेक ने कहा कि यह कन्या साधारण नहीं, वह तो साक्षातु 


महाशक्ति है - सृजन, पालन ओर संहार तीनों की देवी है-- 
उद्‌भवस्थितिसंहारकारिणी क्लेशहारिणीम्‌ । 


सर्गभ्रो यस्करीं सीतां नतोऽहं रामवल्लभाम्‌ ॥।१।०।बन्दना 


ओर महराज जनक निणंय लेते हैँ कि जव मू महाशक्ति प्राप्त हुई है, तब उसके 
स्वामी वह -का पता लगाकर उसे यह्‌ शक्ति सौप देनी होगी । जैसे आपको रास्ता 


( ४ ) 
` चलते कोई वस्तु मिल जाये, तो आप यदि निस्कृष्ट वृत्ति के हैँ तो उस वस्तु को 
हथिया लेने का प्रयास करे गे ओर अपने भाग्य की प्रणंसा करते हुए करगे कि वाह्‌ | 
क्या बहिया दिन रहा । पर यदि आप उक्कृष्ट वृत्तिके हैँ तो प्रयास करेगे किउस 
वस्तु के स्वामी का पता लगाकर उसे उसकी खोयी चीज वापिस कर दीजाए। 
आप समाचारपत्रं मे विज्ञापन देगे कि अमुक वस्तु मिली है, जिसकी हो वह्‌ 
पहचान बताकर प्रमाण देकर ले जाय । महाराज जनक भी इस दूसरी पद्धति का सहारा 
लेते है । वे सोचते है कि महाशक्ति के स्वामी ब्रह्म--का पता लगाना होगा । पर ब्रह्म 
को पहचानने की कसौटी क्या होगी ? जनक ने सोचा--यदि महाशक्ति शंकरजी के 
धनुष को वाये हाथ से उठा लेती हैँ तो उसका स्वामी धनुष को तोडने मे अवश्य समर्थं 
होगा । इसलिए उन्होने सीताजी के लिए वर प्राप्त करने हेतु धनुष को तोड़ने की 
कसौटी रखी । पर जब जनक देखते हैँ कि धनुष को तोडना तो दूर, उसे कोई राजा 
हिला भी नहीं सका, तब उन्हे बडा दुख होता है ओर वे अपना आक्रोश व्यक्त करते 
हए कहते है . 

अब जनि कोउ साखे भटमानी । 

बीर बिहीन मही मै जानी ।॥ १।२५१/६ 


--अब कोई वीरता का अभिमानी नाराजन हो । मैने जान लिया, पृथ्वी वीरो से 
५ हो गयी । जौर वे कह बैठते है --करु"अरि कारि रहउ'--कन्या कुभारी ही 
रहेगी । 
जनक की यह वाणी सुनते ही लक्ष्मण बौखला उरते ह । ओर जनक को फटकारते 

हृए कहते है 

माखे लखनु कुटिल भई' भोहें । 

रदपट फरकत नयन रिसौहं ॥ 

कहि न सकत रघुवीर डर लगे बचन जनु बान । 

नाइ राम पद कमल सिरु बोले गिरा प्रमान ॥ १।२५२ 

रघुबंसिन्ह॒ महु जह कोउ होई । 

तेहि समाज अस कहइ न कोई ॥ 

कही जनक जसि अनुचित बानी । 

बिद्यमान रघुकुलमनि जानी ॥ १।२५२।१-२ 


इन शण्दों से लक्ष्मणजी ने सानो संकेत किया प्रभु, जव॒ भँ आपके साथ जनकपुर 
आया, तव जनकजी के प्रति मेरे मन मे बड़ी आदरःबुदधि थी, क्योकि भने उनके ज्ञान 


( ५५ ) 


को बडी व्यति सुनी थी । ओर जब आपको एक क्षण देखते ही उन्होने विश्वामित्रजो से 
पृष्ठ दिया कि साक्षात्‌ ईश्वर ही तो नहींजा गये, तो उनके प्रति मेरी श्चद्धा ओर 
अधिक बढ़ गयी कियेतोरेसेज्ञानीहैजोएकही दृष्टि मेँ ईश्वर को पहचान लेते 
है । पर आज इनका ज्ञानाभाव देखकर मञ्चे आश्चयं हो रहा है । लक्ष्मणजी का 
तात्पर्यं यह्‌ है कि जो राम को देखते ही उनके ब्राह्यत्व को पहचान लेता है, वह्‌ 
सीता को अपनी गोद में पाकर भी उनके महाशक्तित्व को अव तक कंसे नहीं पहचान 
पा रहा ? है लक्ष्मणजी का तकं यह है कि यदि जनक ने सीताजी को पहचान लिया 
होता, तो वे यहं कंसे कहते कि धनुष के न टूटने पर मेरी पुत्री का विवाह नहीं होगा 
ओर वह कुआरी ही रह जायगी ? तव तो वे यही मानते कि शव्ति भला कहाँ 
कुमारी है, शक्ति ओर ब्रह्य का मिलन तो नित्य है, ओर वे ब्रह्म को खोजने को चेष्टा 
करते, कहते कि भई, अपनी वस्तु को प्रमाणित करके ले जाओ, यह नहीं कपे कि 
हेम अपनी कन्या का दान कर रहे है । क्या सुबह का होना या न होना मुगे कौ बाग 
पर निर्भर होता है ? यह टीक है कि जव सूयं उगता है, उससे पहले हमे मुगे को 
ध्वनि सुनाई देती है, पर इससे हम यह मान ले कि यदि करिसी दिन मुर्गा नहीं बोलेगा, 
तो सृं ही नहीं निकलेगा, तो वह तो बड़ी अविवेकपू्णं बात होगी । वैसे ही श्री-जनक्‌ 
का यह्‌ मानना कि धनुष के टूटने पर ही श्रौ सीताजी का विवाह होगा, एक श्रमघुणं 
धारणा है । इसका अभिप्राय यह है कि जनक एक आध्यात्मिक अन्धकार से ग्रस्त हो 
गये ह ।इस अन्धकार को दूर करने के लिए लक्ष्मणजी एक दूसरे सूं का उदय आवश्यक्‌ 
मानवै ह । तभी तो जव श्रौ राम पृषते है - लक्ष्मण, सूं निकला ? तौ लक्ष्मण उत्तर मे 
कहते है--एक सूर्यं तो निकल आया है, परं दूसरा सूं कुछ देर के बाद निकलेगा । 


पर जिस समय लक्ष्मण जनक के अनुचित शब्दों को सुनते है, तो यह देख उन्हे 
आश्चर्यं होता है कि प्रभ्‌. धनुष को तोडने नहीं उठ रहे दै, वे वैसे ही चुपचाप बेठे 
हुए हँ । प्रम्‌, मुस्कराकर लक्ष्मण की ओर देखते है । मानो उनका तात्पयं है कि 
लक्ष्मण, सूं तो तव निकलेगा, जव पूवं दिशा मे लाली दिखायी देगी । जब तक्‌ 
तुम्हारे नें कौ लालिमा प्रकट नहीं होगी, तब तक सूयं कंसे निकलेगा ? यदि 
भगवान्‌ राम सूर्य ह, तो लक्ष्मण प्राची की लाली है । यदि श्री राम मेघर्है तो 
लक्ष्मण ग्जना। गर्जना के बाद ही तो वर्षा होगी, लाली के बाद ही तो सूर्यं निकलेगा । 
ओर श्री लक्ष्मण अपने क्रोध की लाली से वातावरण को इतना आवेशपूणं बना 
देते दँ कि 


लखन सकोप बचन जे बोले । 
उगमगानि महि दिग्गज डोले ॥ १।२५३।१ 


( ५६ ) 


पारा संसार कपि उठता है । लक्ष्मणजी मानो श्री राम को संकेत करते हैकिसबतो 


डिग गये, केवल दो ही अडिग रहे--एक आप ओर दूसरा धनुष । जब चैतन्य उकठेगा, 

तब तो जड मिटेगा ? अतएव, भ्रभ्‌. अब आप कायं शुरू कीजिए । ओर इस प्रकार 
श्री लक्ष्मण स्वयं कलंक लेकर श्री राम को यश प्रदान करते हँ। वे अप्रिय बनकर 
सबको उत्तेजित करते है, जिससे श्रौ राम का कायं पूणं हो । लक्ष्मणजी की भूमिका 


के बिना भगवान्‌ राम का कायं पणं नहीं हो सकता, लक्ष्मण के बिना राम 
अधूरे है। 


चतुथं व्याख्यान 
म 


भगवान्‌ राम के निकटस्थ सहयोगियोँ मे श्री लक्ष्मण की भूमिका अन्यो की 
1 सवथा भिन्त है । गोस्वामी तुलसीदासजी ने श्री लक्ष्मण को दण्ड कौ उपमा 
रघुपति कीरति बिमल पताका । 
दंड समान भयउ जस जाका ॥ १।१६।६ 
श्री भरत, उनकी दुष्ट मे, भगवान्‌ राम के चरण-कमल के भ्रमर है । भ्रमर ओौर 
कमल का सम्बन्ध भी अनुराग का ही सम्बन्ध है, किन्तु यदि कमल पर श्रमरन भी 
हो, तो उससे उसके सौन्दयं मे कोई अन्तर नहीं आता । लेकिन दण्ड ओर पताके का 
सम्बन्ध भिन्त प्रकार का है । गोस्वामीजी कहते है कि श्री राम की कीति तो पताका 
कोतरहहै ओर श्री लक्ष्मण कायश दण्ड के समान है । दण्ड के अभाव में पताका 
को स्थिति हो ही नहीं सकती, पताका आकाश में फह्राने के लिणे दण्ड पर निर्भर 
रहती. है । इस दृष्टि से श्री लक्ष्मण की भूमिका अन्यो की अपेक्षा सर्वथा भिन्न है । 
उनकी भूमिका में एक जटिलता यह है कि करई प्रसंग एसे आते है जो परस्पर 
विरोधी हँ मोर वे एेसे प्रत्येक प्रसंग मे साथ हैँ । उनकी उपस्थिति में भगवान्‌ राम 
जितना निःसकोच व्यवहार करते है, उतना ओौर किसी पात्र की उपस्थिति 
से नहीं । श्री भरत ओर श्री हनुमान से भगवान्‌ राम का जो सम्बन्ध है ओर श्री 
लक्ष्मण से उनका जो नाता है, इन दोनों सम्बन्धो मेँ एक बहुत बड़ा अन्तरदहै। श्री 
राम भरत का भी बड़ा संकोच करते हैँ । वे कहते है-- 
राखेउ रायं सत्य मोहि त्यागी । 
तनु परिहरेड पेम पन लागी ॥ 
तासु बचन मेटत मन सोच्‌ । 
तेहि तें जधिक तुम्हार संकोच ॥२।२६३।६-७ । 
--भरत, राजा ने मुञ्चे त्यागकर सत्य को रखा ओर प्रो म-प्रण के लिए शरीर छोड 
दिया । उनके वचन को मेटते मन मे सोच होता है । उससे भी बठकर तुम्हारा 
संकोच है ।' ओर हनुमानजी के समक्ष प्रभु कहते है-- 
प्रति उपकार करौँकातोरा। . . 
सनमुख होड न सकत मन मोरा ॥ ५।३१।६ 


( ४ ) 


- मै तो तुमसे दुष्ट मिलान योग्य नहीं ह तुम्हारे ऋणो ने मुञ्े इतना दवा दिया है कि 
मृक्षे लगता है, मै तुम्हारे सम्मृख मूख करने योग्य नहीं । 
इन पंवितयों से यह तो सिद्ध होता है कि भगवान्‌ रामके मनमेंश्री भरत 
ओर श्री हनुमान कै प्रति कितनी प्रगाढ भावना है, पर यह सिद्ध नहीं होता कि 
कितना अधिक अपनत्व है । आदर एक अलग बात है ओर अपनत्व अलग । यदि 
कोई एेसा व्यक्ति है, जिससे भगवान्‌ राम को संकोच नहीं होता, तो वह्‌ हैँ लक्ष्मण । 
जर्हां भी व्यक्ति को भिन्नता का बोध होता है, वहाँ संकोच होता है । अपने आपसे 
व्यक्ति को भिन्नता का कोई बोध नहीं होता, अतः अपने से किसी को संकोच भी 
नहीं होता । तो, भगवान्‌ राम लक्ष्मणजी से भिन्नता का कोई बोध ही नहीं करते । 
इसीलिए पूरे "रामचरितमानस" मे वे लक्ष्मणजी के प्रति कभी कृतन्ञता प्रकट नहीं 
करते, जेसी वे हनुमानजी के प्रति करते हैँ । क्या हनुमानजी की अपेक्षा लक्ष्मणजी 
की सेवा कुछ कम है ? लक्ष्मणजी की सेवा तौ प्रभ को बाल्यावस्था से उपलब्ध है 
पर एक अद्भुत वात यह्‌ आती है कि हनुमानजी से प्रभु का ज्योंही परिचय हुआ 
प्रभू ने कह दिया-- 
सुनु कपि नियं मानसि जनि ऊना । 
तें मम प्रिय लछिसन ते दूना ।॥ ४।२।७ 

तुम मृङ्े लक्ष्मण से दुगने प्रिय हो । यदि प्रभु हनुमान को लक्ष्मण के समान प्रिय 
वताते, तो भी कोई बात थी, पर एकदम दुगुना प्रिय बता दिया ! हनुमानजी को 
यह सुनकर कंसा लगा होगा ? क्या आप सोचते हैँ कि हनुमानजी ने मान लिया कि 
म सचमुच लक्ष्मणजी कौ अपेक्षा दुगुना प्रं मभाजन हू" ? एेसी भूल हनुमानजी कभी 
नहीं कर सकते । उनका हृदय तो प्रभु का यह वाक्य सुनकर लक्ष्मणजी के प्रति 
अभिभूत हो गया । वे सोचने लगे--धन्य हैँ लक्ष्मणजी, जो प्रभु के कितने विश्वास 
पात्र है । प्रभुने जो बात कही थी, वह कितनी व्यवहार-विरुद थी) एक चतुर 
व्यावहारिक व्यक्ति एेसी भूल नहीं कर सकता, जसी प्रभु ने की । एक व्यक्ति के 
सामने दूसरे की तुलना की जाय ओर दूसरे को श्रष्ठ बता दिया जाय, तो तात्पर्यं 
यही होगा कि पहले व्यक्ति की सेवा का कोई मूल्य ही नहीं आँका गया । लक्ष्मणजी 
सारे परिवार ओर समग्र सुख का परित्याग कर प्रभु की सेवा में कितने दिनों से लगे 
हुए है । ओर एक ही क्षण के परिचय में हनुमानजी बड़े हो गये | तो क्या प्रभु ने 
लक्ष्मणजी कौ सेवा का कोई मूल्य नहीं आंका ? इसका उत्तर यह है कि प्रभू के 

अन्तःकरण मे यदि हनुमानजी के प्रति आदर की पराकाष्ठा है, तो लक्ष्मणजी के 
प्रति अपनत्व को । इसीलिए लक्ष्मण ही एेसे पात है जिनके प्रति भगवान्‌ रामको 
न तो कृतज्ञता को अन्‌भूति होती हैन ऋण का बोध । ऋण का बोध तव होता है 
जव हम दूसरे से कुठ लेते दै । व्यक्ति अपने आपका ऋणी नहीं होता । हनुमानजी 


( क्ट ) 


यदि चरणों मे गिर जाये, तो प्रभु चाहते हँ कि हनुमानजी को सम्मान दँ ओर यदि 
भरतजी गिर जायं, तो उन्हं गले से लगा ले । इन दोनों पात्रों के सन्दभं में प्रभुमें 
रन्द्र प्रारम्भहो जाता है, पर एक लक्ष्मणजी ही एेसे पात्र है, जो चाहे चरणों मे पड 
रहे, चाहे प्रभु के पास वैठे रह, जिनके किसी भी क्रिया-कलाप में प्रभु को कोई 
आपत्ति नहीं । इससे बठकर लक्ष्मणजी के लिए ओर व्या वात हो सकती है कि 
8. उपस्थिति मे भगवान राम को किसी द्वितीय की उपस्थिति का बोध नहीं 
होता । 


लक्ष्मणजी हर प्रसंग मेँ उनके साथ है, पर अलग अलग प्रसंग मेँ उनकी भूमिका 
अलग अलग हो जाती है। भगवान्‌ राम जिस दिन धनुष तोडते दँ, उससे एक दिन 
पटले वे पृष्पवाटिका में रहते हैँ । पृष्पवाटिका यदि श्युगार का प्रसंग है, तो धनुषयज्ञ 
वीरता का । जहाँ धनुष-भंग करना है, वह तो वीर-रस का ही प्रसंग हो सकता है । 
ओर यदि आध्यात्मिक दष्टि से विच।र करे, तो वह अध्यात्म का दिव्य दशन भी है । 
श्री लक्ष्मण श्यृगार-रसमें भी प्रम्‌ केसाथी हैँ ओौर वीररस में भी) पर दोनों प्रसंगो 
मे उनकी भूमिका अलग अलग है । विचार करने पर दोनों प्रसंगो मे एक बात में 
समानता दिखायी देती है, वह यह कि दोनों ही प्रसंग "तोडने" के हैँ । भगवान राम 
पृष्पवाटिका में पुष्प तोडते हँ ओर धनुषयज्ञ मे धनुष । पर दोनों मे एक अन्तर है । 
पुष्प कोमलता का प्रतीक है जौर धनुष कठोरता का । पष्यवाटिका मे कोमलता कौ 
पराकाष्ठा है पुष्प ओर धनुषयज्ञ के मण्डप मे कठोरता की सीमा है धनुष--उसे व 
की अपेक्षा भी कठोर बताया गया है । ओर दोनों के तोडने की क्रिया श्री राम द्वारा 
सम्पन्न होती है । यही गोस्वामीजी कौ अनोखी शली है । यहां गोस्वामीजी की 
भावना में दर्णन का समन्वय होता है । व्या यह्‌ सम्भव है कि कोई सरल काम करना 
हो, तो व्यक्तिं थक जाय ओौर कठिन काम करना हो, तो व्यक्ति न थके ? गोस्वामीजौ 
इसे सम्भव मानते हैँ । वे उदाहरण देते हैँ करि जब भगवान्‌ राम वाटिका मे पुष्प 
च॒नते है, तो उससे--'भाल तिलक श्र्माबदु सुहाए' (१।२३२।३)--उनके माथे पर 
पसीने की ब्‌द आ जाती है, ओर धनष तोडते समय उनका अनुभव उल्टा 
है ) वे इतनी सरलता से, इतने तत्क्षण , इतने अल्पकाल में धनुष टूटने की क्रिया को 
सम्पन्न कर लेते हँ कि उन्होने धनुष कब उठाया, कब उसे चटाया ओर कब तोड़ 
दिया, यह्‌ किसी ने नहीं देखा-- 
लेत चदावत खेचत गाढं । 
काहु न लखा देख सबु ठाढ़ ॥ १।२६०।७ 
--एक बिजली-सी कौँधी ओर धनष टट गया । लोगों को एेसा प्रतीत हुभा किं धनुष तो 
टूटा हृभा ही पडा है ओर श्री राम खड़े हँ । तो, वचर से अधिकं कठोर धनुष को 


(भक ) 


तोडने मे श्रम की अनुभूति का अभाव ओर सुकोमल पुष्प को तोडने मेँ श्रम-विन्दु का 
आना । क्या तात्पयं है ? यहां पर मानो गोस्वामीजी इस प्रसंग को मात्र एक घटना 
के रूप मे नहीं लेते, बल्कि उसे भावना से जोड़ देते हैँ ! यह्‌ पृष्पवाटिका का प्रसंग 
कई रामायणो मे प्राप्त नही हैँ । संस्कृत मे केवल माघ के नाटक में इसका संकेत 
प्राप्त होता है । तो, पुष्पवाटिका के प्रसंग की अवतारणा के पीछे गोस्वामीजी का 
क्या उदेश्य था ? विचार करने पर एेसा प्रतीत होता है कि पुष्पवाटिका का प्रसंग 
गोस्वामीजी को लाना इसलिए आवश्यक था कि महाराज जनक ने प्रतीज्ञा की थी 
कि जो शंकरजी का धनुष तोड़ेगा, उसे मँ अपनी कन्या अर्पित करूंगा । एेसी परिस्थिति 
मे, जिस व्यविति के दवारा धनुष टूटता, श्री किशोरीजी उसके गले में जयमाला अर्पित 
करने के लिए बाध्य होती, ओौर वह्‌ शुद्ध अनुराग का सम्बन्ध न होकर धर्म के द्वारा 
जोड़ा गया सम्बन्ध होता हैँ । 


प्रीति कै दो मागं है-एक वह्‌, जो धमं ओर बुद्धि के द्वारा उत्पन्न होता है 
ओर दूसरा, सहज । वर ओौर कन्या का एक दूसरे से कोई परिचय नहीं । विवाह्‌- 
मण्डप मे धमं के सूत्र के माध्यम से दोनों को जोडा गया ओर उसके पश्चात्‌ कन्या 
को यह्‌ अवसर प्राप्त हुआ कि पति कै प्रति अनुराग लाए । तो, विवाह के पश्चात्‌, 
पति को पाकर कन्या अनुराग-मयी हो जाती है । यह अनुराग विवाह से पहले नहीं 
होता, धमे ओौर वुद्धि के माध्यम से होता है। दूसरा अनुराग वह्‌ है, जो सहज, है, 
जिसे हम स्वभाव का अनुराग कहते है, जिसमें वृद्धि ओर धर्मं कौ प्रोरणा नहीं हैः; 
वह हृदय की बात है । धनुष के टूटने के बाद यदि गोस्वामीजी सीता के प्रति श्री 
रामकेप्रम का वणेन करे, तो वह बुद्धि मौर धरम के माध्यम से उत्पन्न प्रम होगा, 
किन्तु जिसे गोस्वामीजी सहज प्रीति कहते है, उसकी अवतारणा नहीं होगी । बुद्धि 
ओर धमं के माध्यम से जो प्रोम उत्पन्न होता है, उसमे मर्यादा तो होती है, पर 
उसमे सहज प्रम॒से उत्पन्न अनुराग की अनन्यता नहीं होती । गोस्वामीजी की 
कठिनाई यह्‌ है कि वे श्रौ राम ओर श्री सीता के परस्पर प्रम मे मर्यादा के साथ 
अनुराग की अनन्यता का भी दशन कराना चाहते है । वे "रामचरितमानस में 
मर्यादा ओर प्रीति दोनों का निर्वाह करना चाहते हैँ । यदि वे धनुष तोडने से पहले 
प्रीति का प्रदशेन करते है, तो इसमें प्रीति की सहजता तो आती है, पर मर्यादा 
` का अतिक्रमण हो जाता है, मौर यदिवे धनुष टूटने के वाद प्रीति का प्रदशन करते 
है! तो इससे मर्यादा का संरक्षण तो होता है, परं प्रति की अनन्यता का हनन हो जाता 
है । इन दोनो का निर्वाह करने के लिए ही गोस्वामीजी पुष्पवाटिका के प्रसंग का 
उत्थापन करते हैं । 


धनुषयज्ञ के प्रसंग में वणन आता है कि महाराज-जनक निराश हैँ ओौर ` 


निराशा से धिरकर वे कह उरते है यदि मँ जानता होता कि पृथ्वी वीरोंसे खाली 


(भ) 

हो गयी, तो एसी प्रतिज्ञा करके ओँ हंसी का पात्र नहीं बनता । यदि गैं चाह तो 
यह मेरे लिए सम्भव है कि प्रतिज्ञा को तोडकर अपनी कन्या का विवाह कर द, पर 
क्या करू ?-- 

सुकरेत जाइ जौ पनु परिहरऊ' । 

कुअरि कुआरि रहुऊ का करॐ' ॥ 

जौँ जनतेऊ' बिनु भट भुवि भाई । 

तौ पनु करि होतेड' न हंसाई ॥ १।२५१।५-६ 


-ओौर तव लक्ष्मणजी बोल उठते हैँ । गोस्वामीजी संकेत देते हैँ कि पृष्पवाटिका में श्री 
राम बोलते हँ ओर श्री लक्ष्मण मौन है, ओर धनुषयज्ञ में श्री लक्ष्मण बोलते है, श्री 
राम मौन दँ । धनुषयनज्न मे आप देखेंगे कि लक्ष्मण कौ भूमिका गजेना की है ओौर 
उस समय वे एक एेसा वाक्य कह देते है, जो बाह्य दृष्टि से खटकने वाला है । यदि 
लक्ष्मणजी ने यह कहा होता कि श्री राम धनुष तोड़ सकते हैँ, तो कोई आश्चयं की 
बात नहीं थी, पर जव वे महाराज जनक कौ आलोचना करने के वाद भगवान्‌ रामः 
से यह कहते हैँ कि जौँ तुम्हारि अनुसासन पावौँ'--यदि आपकी आज्ञा प्राप्त हो, 


1 


तो धनुष को उठा लु ओर उसे तत्काल तोड़कर पुथ्वी पर डाल दू, तो यह खटकने 
वाली बात लगती है । जब लोग लक्ष्मणजी के दोष गिन।ने लगते है, तो एक यह 
दोष भी उनके चरित्र मे जोड़ देते हैँकिवे इतने अवेश में आ जाते है कि क्या 
कहना ओर क्या नहीं कहना, इसका उन्हे ध्यान नहीं रहता । जव लक्ष्मणजी को 
यह ज्ञात है कि धनुष तोडने वाले से ही श्री सीताजी का विवाह होगा, तो क्या उन्हे 
यह कहना शोभा देता है कि मै धनुष तोड द्‌ ? एेसा प्रतीत होता है कि लक्ष्मणजी 
आवेश के मारे मर्यादा का विस्मरण कर देते हैँ । पर क्या यह सघ्यहै? मै तो यह 
कटू गा कि यदि सचमुच मर्यादा का अतिक्रमण हुजा होता, तब तो वह वाक्य सुनकर 
सबसे अधिक दुःख सीताजी को होना चाहिए था, क्योकि यदि सीताजी ओौर श्री 
राम के अनुराग को कोई जानता है, तो वह लक्ष्मणजी हैँ जो पृष्पवाटिका में श्री 
राम के साथ उपस्थित हैँ । अब एेसी परिस्थिति में यदि लक्ष्मणजी कहै कि मै धनुष 
तोड द्‌, तो यह अमर्यादा की पराकाष्ठा मानी जा सकती है । श्री किशोरीजी के 
अन्तःकरण में प्रभ के प्रति अनन्य अनुराग है । लक्ष्मणजी का वाक्य सुनकर उन्हे तो 
लगना था कि वे बड़े आवेश मे आ जानेवाले व्यक्ति है, जिन्हे मर्यादा का भी ध्यान 
नहीं रहता अथवा यह्‌ लगना था कि लक्ष्मण का अन्तःकरण कलुषित है । पर सीताजी 
को एेसा नहीं लगता, उन्हँ तो इसके विपरीत ही अनुभव होता है । गोस्वामीजी 
लिखते हैँ कि जब लक्ष्मणजी ने यह्‌ वाक्य कहा, तो- 


कः; ) 


लखन सकोप बचन जे बोले । 
उगमगानि महि दिग्गज डोले ॥ 
सकल लोग सब भूप डराने । 
सिय हियं हरु जनकु सकुचाने ।\ १।२५३।१-२ 
- सीताजी के हृदय में हं हुआ ओर जनकजी सकचा गये । गोस्वामीजी सबसे पहले 
सीताजी की प्रतिक्रिया का ध्यान करते हँ ओर कहते हैँ कि उनके हृदय मे हषं को 
बाढ़ आ गयी । लक्ष्मणजी का वह वाक्य सुन भगवान्‌ राम को तो ओर भी बुरा 
लगना चाहिए था, क्योकि वे लक्ष्मणजी को पृष्पवाटिकामें श्गार-रस का श्रोता 
बना चुके है । श्री सीता के सौन्दये को देखकर उनके अन्तःकरण में जो कवित्व फूटा 
उसे लक्ष्मणजी को सुना चुके है । पर प्रभु तो लक्ष्मणजी की बात सुनकर इतने अभि- 
भूत हो गये कि उनके शरीर मे बार बार रोमांच होने लगा-- 
गुर रघुपति सब सुनि मन माहीं । 
मुदित भए पुनि पृनि पुलकाहीं॥ १।२५२।३ 
~तो, श्री सीताजी ओर श्री राम पर पडनेवाली यह जो प्रतिक्रिया है, वही सिद्ध कर 
देती है कि लक्ष्मणजी का वाक्य पूरी तरह मर्यादित था । विश्वामित्रजी तो इस 
सारे नाटक के सूत्रधार ही है, जिन्हें सब वुं ज्ञातहै वे देव रहे. कि जनक 
लक्ष्मण की भूमिका नही समञ्ञ॒पा रहे दै! पर सोचते हैँ कि महाराज जनक भी बाद 
मे समञ्च लेंगे । जनक यह मानते हैँ कि धनुष के टूटने का सीताजी के विवाह के 
साथ सम्बन्ध है--धनुष के टूटने पर ही सीता का विवाह होगा, पर लक्ष्मण एेसा 
नहीं मानते । बस, यहीं पर दोनों मे मतभेद है । लक्ष्मणजी को यह्‌ ज्ञात है कि 
धनुष के टूटने से विवाह का रंचमात्र भी सम्बन्ध नहीं । उन्होने जो सहज दंग से 
कह दिया कि मै धनुष तोडे देता हु, उसके द्वारा वे जनक की भ्रान्ति पर प्रहार 
करना चाहते थे कि क्या धनुष टूटने पर ही श्री सीता ओौरश्रीराम का विवाह 
होगा ? यदि कोई महाराज दशरथ से, अयोध्यावासियों से पृषे कि भगवान्‌ राम 
ओर सीता का व्याह कब हुआ, तो वे क्या उत्तर देगे ? यही कि अगहन शुक्ल 
पंचमी को । "रामचरितमानस" मे इसका संकेत प्राप्त होता है- 
हिम रितु अगहनु मासु सुहावा ॥ 
ग्रह॒ तिथि नखतु जोग बर बारू । 
लगन सोधि विधि कीन्ह विचार 1 १।३११।५-६ 
-अगर यही प्रश्न कोई विश्वामित्रसेकरदे, तो व्यावहारिक दृष्टि से वे यही उत्तर 
देगें कि-- 
। ट्टतहीं धनु भयउ बिवाहु । १।२८१५।८ 


( ६३ ) 


-- धनुष जब टूट गया, तो विवाह तो उसी दिन हो गया, अब ओपचारिकता का निर्वाह 
किसी भी दिन हो, उसका कोई महत्व नहीं । ओर यदि कोई लक्ष्मणजी से पूछे 
कि विवाह कब हुआ, तो वे कह देगे कि विवाह तो कल पुष्पवाटिका मेँ हौ चुका हैः 
अव आपकी सन्तुष्ट के लिए ओपचारिकता का निर्वाह हौ सकता है, पर मेरे लिए 
उसका कोई महत्व नहीं । फिर तात्विक दृष्टि से जो कालतत्त्व है, उसेतो ज्ञात ह 
कि वह्‌ विवाह चिरन्तन है, यह विवाह होता नहीं है । शक्ति ओर ब्रह्म तो 
शाश्वत रूप से मिलित है, एकाकार है, तव भला इनके विवाह का क्या प्रश्न ? - 
"एक अनादि अनन्त अनुपम लाल प्रिया म भई न चिन्हारी । 

ेसा ही प्रश्न शंकर ओर पार्वेती के विवाह के विषय मं आता है। . जव 

देवगण ब्रह्माजी से प्रार्थना करते हैँ कि आप चलकर शंकरजी से अनुरोध कीजिए 
कि वे पा्व॑तीजी से विवाह करले, तो वे शंकरजी के पास प्राथेना करने तो ` जाते 
है, पर बड़ी चतुराई से अपनी बात रखते हैँ । वे जानते है कि यदि मँ शंकरजी से 
कट्‌ दू" कि आप पार्व॑तीजी से विवाह कर लीजिए, तो सम्भवतः शंकरजी से फटकार 
मिल जाय करि यही तुम्हारा ज्ञान है, जो शक्ति ओर ब्रह्म का विवाह होगा! अभी 
यदि विवाह होना है तो अव तक क्या था ? जिस समय मैना कहती दँ कि इस 
पागल वर से मै अधनी कन्या का विवाह नहीं करू गी, तो नारद आकर समज्ञाते हृए 
कहते है--यदि पावती तुम्हारी कन्या मात्र होती,तव भले ही तुम कट सकती थीं 
कि अपनी लडकी शंकर को नहीं दू गी । पर वह तो-- 

मयना सत्य सुनहु मम॒ बानौ ! 

जगदंबा तब सुता भवानी ॥ १।४६७।२ 

- साक्षात्‌ जगज्जननी भवानी है । वह 'सदा संभ अरधंग निवासिनि" श्वत रूप से 
शंकर के साथ निवास करती है । यह तो तुम्हँ एकं सुजवसर प्राप्त हुभ( है किं 
कन्यादान का सौभाग्य प्राप्त करो । वस्तुतः तुम्हारे विवाह करने न करने से 
शिव-पार्वती के विवाह का कोई सम्बन्ध नहीं । | 

इसीलिए जब ब्रह्माजी शंकरजी के पास जाते है, तो उनसे एसा नहीं कहते 
. कि आप विवाह कर लीजिए, बल्कि बड़ी चतुराई से अपनी बात रते हुए कहते 
है 
+ सकल सुरन्ह॒ के ह्दयं अस संकर परम उचखाहु । 

निज नयनन्हि देखा चर्हाह नाथ तुम्हारा विबाहु ।१।८८ 

भगवन्‌, सब देवतागण अपनी आंखों से आपका विवाह देखना चाहते है । ब्रह्मा 

का तात्पयं यह्‌ रहै कि प्रभो, आपका विवाह तो शाश्वत है, पर हम लोग नहीं 

देख पाये रै, इसलिए एेसी कृपा कीजिए, जिससे हम भी आपका विवाह देख सके । 


(र 

संसार के माता-पिता अपने बालक के आग्रह पर उसे तरह-तरह के खेल दिखलाते है, 
पर यदि बालक कहे कि हम तो आप दोनों का विवाह देखना चाहते है तो वह उसे नहीं 
दिखला सकते । पिता अपने बच्चों को विश्व में सवत्र घुमा सकता है, चन्द्रलोक मे भी 
ले जा सकता है, पर अपना व्याह उसे केसे दिखा सकता है ? ब्रह्माजी मानो भगवान्‌ 
शंकर से यह कहना चाहते हैँ कि आप तो ईश्वर है, जगत्पिता है, आपका चमत्कार 
यही है कि एक साधारण पिता अपने वच्चे को जो दिखा नहीं सकता, वह आप कर 
सकते हैःआप अपने बच्चों को अपना विवाह दिखला सक्ते हैँ । व्यक्तितो वतमान 
मे ही रह सकता है, वह भूतकाल में कंसे जायगा ? पर अगर ईश्वर स्वंशक्तिमान है, 
तो वह भूत को वतमान के रूप में परिणित कर सकता है ओर इस प्रकार अपनी 
सामथ्यं का परिचयदेसकतादहै। तो, यही चमत्कार हमे शंकर-पावैती ओर 
राम-सीता के विवाह मे परिलक्षित होता है । 

तुलसीदास जी से पृष्ठा गया किं ईष्वर निगुण है या सगुण ? उन्होने कहा "हिय 
निग न नयतन्हि सगुन'-हदय के लिए वह निगुण है ओर नेतो के लिए सगुण | 
ब्रह्मा भी मानो यही कहना चाहते हैँ । भले ही ब्रह्म ओर शक्तिः का मिलन शाश्वत हो 
पर नेत्रोकी मांग यह है कि हम उस मिलन को देख सके । जिस वस्तुकोहम 
देख नहीं पाते, उसकी रसानुभूति कंसे हो ? तो ब्रह्माजी इस रसानुभूति के छल से, 
शिव-पावेती का विवाह देखना चाहते हैँ । ओर ब्रह्माजी की आकांक्षा पूणे हो गयी । 
पर जब वट्‌ राम-सीता का विवाह देखने गये, तो वात, कुछ दूसरी हो गयी । शिवजी 
का विवाह तो उन्होने अन्य परम्परा से देखा, पर जववेश्री रामकां विवाह देखने 
जाते है, तो उसे मानव परम्परा में देखते हैं । वे सोचते. है कि विवाह जनकपृर मेँ हो 
रहा है, व जनकपुर भारतवषं मे है, भारतवषं ब्रह्माण्ड मेँ है, जिसका रचियता, 
निर्माणकर्ता मै हं । पर वहाँ-- 

विधिहि भयउ आचरजु बिसेषी । 
निज करनी कचु कतहु न देखी ॥ १।३१३। 
- ब्रह्माजी को अपना बनाया कछ नहीं दिखता । वे आश्चर्यं से सोचते है कि किसी 
दूसरे ब्रह्मा के ब्रह्माण्ड मे तो नहीं चला आया । यह्‌ सब किस ब्रह्माण्ड को वस्तु है? 
शकरजी ब्रह्मा की इस श्रान्त को पहचान जाते है । ब्रह्माजी बुद्धि के देवता हैँ 
ओर शंकरजी विश्वास के । जव शंकरजी का प्रसंग था, तब बुद्धि के देवता की बुद्धि 
सुस्थिर थी, पर अव जब श्रीराम का प्रसंग आया तो, उनकी बुद्धि विचलित हो गयी, 
ओर तब विश्वास ने संकेत दिया-- 
सिव समुञ्चाए देव सब. जनि आचरज भलाहू । 
हदयं बिचारहु धीर धरि सिय रघुवीर बिआआहु ॥ १।३१४ 


( ६५ ) 


ब्रह्मा, अचरज न करो, यह्‌ श्रौ सीता ओर श्री राम का विवाह्‌ है । कितना अनूठा 
व्यंग्य था ओर व्यंग्य मे कितनी बड़ी बात कह दी गयी ! ब्र हयाजी देख रहे थे कि मेरा 
बनाया हुजा संसार कहां चला गया ओर शंकरजी व्यंग्य के माध्यम से संकेत करते 
है कि तुम अभी जन्मे कहां हो, जो अपना बनाया संसार खोज रहे हो । तुम 
स्वयम्भू तो हो नही, तुम्हारा भी कोई जन्मदाता है । अभी तो श्री सीता ओरश्री राम 
का विवाह हो रहा है, उसके वाद ब्रह्मा का जन्म होगा ओर तव वह्‌ अपना संसार 
बनाएगा । शंकरजी का अभिप्राय यह्‌ था कि जो व्यक्ति अपनी सत्ता को नहीं भूल 
सकेगा, वह राम-सीता का विवाह कंसे देख सकेगा ? जो शाश्वत मिलन है, उसे 
देखने के लिए तो व्यक्ति को अपनी सत्ता को भूल जाना होगा, ब्रह्मा को अपने काल 
का विस्मरण कर देना होगा । 


वस, यही दृष्टि लक्ष्मणजी कौ थी, जव उन्होने कहा कि यदि प्रु आज्ञादं, तो 
मँ इस शिवधनुप को तोड़ दु" । वे यह नहीं मानते ये कि धनुष कै टूटने पर 
श्री राम ओरश्री सीता का विवाह होगा। वेतो उनके विवाह्‌ को चिरन्तन ओर 
णाण्वत मानते थे । ब्रह्म ओौर शक्तिके मिलन का सम्बन्ध धनुष के टूटने या 
न टूटनेसे नहीं हो सकता है। इसीलिए जव महाराज जनक ने कहाकिमेँतो 
परतिज्ञा तोड़कर अपनी कन्या का विवाह कर द, पर क्या करू, 
पुण्य के नष्ट होने का उर है-'सुषृतु जाइ जौ पनु परि हर“तो 
लक्ष्मणजी व्यंग्य करते हँ कि धनुष टूटने के दो उद श्य हो सकते है-एक तो विवाह 
ओर दूसरा, महाराज जनक के पुण्य की रक्षा। विवाह को तो भँ उदेश्य मानता 
नही, पर हां, यह म मान सकता हँ कि महाराज जनक के पुण्य की रक्षा के लिए 
धनुष का टूटना आवश्यक है । पहला कायं तो बड़ भाई के द्वारा हो गया, अब यह्‌ 


, दूसरा कायं छोटा भाई कर दे | 


इस प्रकार श्री लक्ष्मण उस महान्‌: सत्य की ओर निर्देश कर रहे रै, जहाँ पर 
बरह्म ओर शक्ति एक दूसरे से शाश्वत रूप से मिलित हँ । महाराज जनक इस सत्य 
का बोधे श्री लक्ष्मण से प्राप्त करते हैँ। यह विचित्र-सी बात है कि परशुराम ओौर 
जनक दोनों प्रारम्भ मेँ लक्ष्मणजी से असन्तुष्ट थे । परशुराम संसार के सबसे बड़ 
वीर भ्र ओर जनक सवसे बड़ ज्ञानी । परशुराम चाहते थे करि धनुष न ट्टे ओर 
जनक चाहते थे कि धनुष टूटे दोनों परस्पर विपरीत विचारधारा का पोषण करते 
दिखाई देते है, पर एक बात पर दोनों एकमत हैँ ओर वह है लक्ष्मणजी के विषय में । 
दोनों लक्ष्मणजी से सन्तुष्ट नहीं हैँ । जनक को लगता है कि यह बालक मर्यादा का 
अतिक्रमण कर रहा है । जव लक्षण सवके सामने जनक को फटकार देते है, तो जनकं 


को लगता ह किं इसने सबके सामने मुभे असम्मानित कर दिया, ओौर 1 
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बालके की धृष्टता से अतिशय रुष्ट है ही । जब लक्ष्मण, परशुराम के विरुद बोलने 
लगे, तब परणुराम ने तो कहा ही कि यह लडका बडा अनुचित बोलता है, पर जनक 
भी बोल उठे -- “मष्ट करहु अनुचित भल नाही! (१।२७७।४) -- वस, उप रहिए, 
अनुचित बोलना अच्छा नहीं । यहाँ पर जनक ओौर परशुराम, दोनों एकमत हैँ 
पर अन्त मे दोनों ही अपने मत को परवतित करने के लिए वाध्यहौो जाते हैं। 
जनकजी स्वीकार करते दँ कि यदि लक्ष्मणजी न होते, तौ हम दोनों सत्य से वंचित 
रह्‌ जाते। परशुरामजी ने जाते-जाते भगवान्‌ राम को प्रणाम किया ओर वन्दना 


करते हुए केवल रामको ही स्तुति नहीं को, वरत्‌ कटा -- 
अनुचित बहुत कहेड अग्याता । 
छमहु छमामंदिर दोड श्राता ॥ १।२०८७।६ 


_ आप दोनों भाई अल्यन्त क्षमाशील रहै । हे राम, मेँ केवल आपसे नहीं, बल्कि 
लक्ष्मण से भी क्षमा-याचना करता ह, जो अनजाने मे, मै अनेक अनुचित शब्दो का 
प्रसोग कर बैठा जव परशुराम चले गये तो जनक अत्यन्त संकोच वे साथ 
विश्वामित्र के पास आकर खड़े हो गये । भगवानु राम ओौर श्री लक्ष्मण भी वहीं 
खड थे । जनकजी को स्मरण टौ आया कि मैने पटले कह दिया था कि यह्‌ वालक 
बडा अनृचित बोलता है । वे तुरन्त क्षमायाचना के स्वरमें लक्ष्मण को सुनाते हए 
विष्वामित्रजी से धीरे से कहते है 
“मोहि कृतङृत्य कौन्ह दहः भाई' (१।२०५।६) -- 


, दोनों भादयों ने हमे कृतकृत्य किया । न्ह कहना तो यह्‌ चाहिए था क्रिश्री राम 
ने धनुष तोड़कर कृतकृत्य किया, पर लक्ष्मण ने तो मेरी प्रतिष्ठा ही उतार डाली थी, 
भरी सभा मे मुभे अनादृत कर दिया था, पर वे कहते दै कि दोनों भादयों ने मुभे कृत्‌- 
रत्य किया है । इसका अभिप्राय यह है कि भले ही कृतकृत्यता की भूमिकाश्री रामने 
सम्पन्न की हो, पर यदि लक्ष्मण न होते, तो शायद यह्‌ भूमिका आगे वढ्दी नहीं 
पाती । इसलिए जनक श्री राम की अपेक्षा लक्ष्मणजी के प्रति अधिक कृतज्ञता का 
अनुभवं करते है ओर उन्होने इस कृतज्ञता को व्यवहार में प्रदशित भी किया। 
उनके कुल मे जिन चार कन्याओं का विवाह हमा, उनमें लक्ष्मणजी कै प्रति अपित 
की जाने वाली उमिला जनकजी की दही कन्या थी। जनक कोलगाकि्मै ज्ञानी 
कहलाता ह पर लक्ष्मण की भूमिका तो उससे भी बहत अगे है। में समन्ता था 
कि सृष्टि के सत्य का, अध्यात्म तत्त्व का मुभे ज्ञान हो गया है, पर लक्ष्मण ने मुभे 
बता दिया कि मै शायद सत्य से वंचित था, दूर था। जव लक्ष्मण बोल रहे थे, तो 
मुभे लगा था कि वे आवेश मे है, पर वस्तुतः वे इतने संयत, इतने सुनियन्वित थ, 


(- _ ----. +~ नक 
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जिसकी तुलना नहीं हो सकती । ओर सचमुच लक्ष्मणजी ने अपने आचरण से 
वह्‌ दाशंनिक तत्त्व प्रकट किया, जो महाराज जनक भूल चुके थे । 


वेदान्त में ब्रह्म का वर्णेन प्रकाशकेरूप मे किया गया है, ओर प्रकाश की 

भूमिका किसी वृत्ति के रूप में नहीं होती, अतः व्रह्म स्वभाव से सक्रिय नहीं होता । 
प्रकाशक की भूमिका केवल प्रकाशकौ होती दहै। प्रकाश में बैठकर यदि रामायणं 
कौ चर्चा की जाय, तो प्रकाश कोई बढ़ावा नहीं देगा, ओर यदि उसमें बैठकर कोई . 
गन्दा, अश्लील साहित्य पठे, तो वह कोई आपत्ति भी नहीं करेगा, क्योंकि ब्रह्य 
साक्षी-रूप से विद्यमान है - 

जद्यपि सम नाहि राग न रोष । 

गहहि न पाप पुनु गुन दोष्‌ ॥ २।२१८।३ 
अव्र ए ब्रह्म की भूमिका को अपनी इच्छा के अनुरूप सम्पन्न कराना हो, तो उसमें 
प्र रणा उत्पन्न करनी होगी । यह कठिन कायं लक्ष्मणजी करते है । भगवानु राम 
मे तो किसी वातके लिए अपनी कोई प्रोरणा है नहीं। वह तो लक्ष्मणजी दै, 
जो अपने वचनो से उनमें प्रोरणा उत्पन्न करते है । . गोस्वामीजी लिखते हँ कि 
लक्ष्मणजी के वचन सुनकर भगवानु राम पुलकित हो गये, उनके शरीर मे रोमाचः 
ठो आया। अभिप्रायः यहहैकिश्री राम में प्रोरणा का उत्स फुट पड़ा । यदि ब्रह्य 
पहले से ही पुलकित हुआ होता, तो शायद सक्रिय होकर उठ खड़ा होता ओर धनुष 
टूट चुका होता । परश्री रामतो बैठे हृए है, मौर जनक निराश ही खडे हि! 
श्री राम मेँ प्रोरणा उत्पन्न कर उन्हुं उठाने का कायं श्री लक्ष्मण सम्पन्न करते हैं| 
आौर उनके द्वारा धनुष का भंजन करा जनक की निराशा को दर करते है । 


संसारकोभी ठीक यही दशा है। यह धनुष-यज्ञ क्याहै ? यह धनुष 
अन्धकार का योतक्‌ है । इस धनुष के अन्धकार से प्रत्येक व्यक्ति दुःखी है । धनुष- 
यज्ञ में दो प्रकार को भूमिकाणुः प्राप्त होती है। एक भूमिका तो उनकी है, जो 
चाहते हैँ कि अन्धक्रार दूर हो ओर दूसरी भूमिका उनकी है, जो अन्धकार को दूर 
करने बड़ी संख्या में अये हृएदहैँ। समाजमेभीयेदो प्रकार की भूमिकाए' 
हा करती दै । एक तोवेहैः जोदुःखीदैः जो व्यग्र किदुःख दुर कंसे हो ओौर 
दूसरे वे है जो उपदेशक बनकर, प्रचारक बनकर, नेता बनकर, सुख देने वाले की 
भूमिका लेकर उत्साहपू्ेक दुःख दूर करने के लिए सामने आते हँ । धनुष-यज्ञ मेँ 
जो दुःखी है, वे हँ जनकपुरवासी भौर जो दुःख द्र करते वाले है वे है हजारों 
राजा, जो यज्ञ में सम्मिलित हए दहैँ। दुःखी ओर दुःख दूर करने वालों का समाज 
एकत्र हुआ है । पर अन्तमं होता क्या है ? 


( ६्ठ ) 


प्रातःकाल भगवान्‌ राम ने लक्ष्मण से पृ्ठा-लक्ष्मण, क्या सूयं निकल आया है? 
लक्ष्मणजी ने उत्तर दिया -- एक सूयं तो निकल आया, पर दूसरा सूयं दो घण्टे 
बाद निकलेगा ! प्रभु ने पछठा-यह दूसरा सूर्यं कौन है ओौर उसके द्वारा कौनसा 
अन्धकार दूर होगा ? लक्ष्मणजी ने कहा- प्रभो, यह जो धनुष का अन्धकार है, वहु 
आपकी श्रुजा के सूर्यं के द्वारा दूर होगा । भगवान्‌ राम ने लक्ष्मण की ओर आश्चयं 
‹ से देखा । कहा -- लक्ष्मण, तुम यह्‌ कसे कल्पना करते हौ कि धनुष मेरेद्टाराही 
ट्टेगा ? धनुष तोडने की इच्छा लेकर तो हजारों राजा अये हए है, यह भी तो 
सम्भव है कि मुक्षसे पहले धनुष तोडने कौ चेष्टा ओर कोई राजा करे ओर धनुष ट्ट 
जाय ? लक्ष्मणजी कहते है- नहीं, महाराज, इनमें से एक भी व्यविति एेसा नहीं 
है, जो धनुष को तोड़कर अन्धकार दूर करने आया हो! जोदुःी हैँ, वे भला दुःख 
को कैसे दूर कर सकेंगे, पर जो दुःख दूर करने अये है वे भौ कितना दुःख दुर कर 
पाएंगे यह विचारणीय है ! लक्ष्मणजी का व्यंग्य यह्‌ था कि प्रभो, रात्रि कोजव 
अन्धकार होता है, तब प्रकाश लेकर आने वालों की संख्या क्याकम होती दहै? 
ओर दिन मे आकाश पर दृष्टि डालिए तो आपको एक ही सूर्यं दिखायी देगा । 
मतलब यह है कि दिन मे अन्धकार दुर करने की इच्छा वाला एक ओर रात्रि 
मे लाखों । पर विचित्र बात यह है कि रात के लाखो प्रकाशधर अन्धकार को दूर 
नहीं कर पाते, जबकि दिन का अकेला प्रकाशधर अन्धकार दुर कर्‌ देता है 1 
तात्पयं यह है कि रात वाले अन्धकार का दुःख दूर करने कास्वांग करतेहुएभी 
वास्तव में दुःख दूर करने नहीं आते । चन्द्रमा, तारे, नक्षत ये अन्धकार मेँ चमकते 
है, पर इनम से किसी मेँ सचमुच की इच्छा नहीं कि अन्धकार दूर हो जाय । क्यों ? 
यदि आप चन्द्रमा ओर तारों से पू देखे कि जव तुम लोग इतनी चमक लेकर आये 
हो तो सचमुच चाहते हो कि अधेरा दूर हो जाय ? -- तो यदि वे अपने हृदय की 
बात कह सकं, तो यही कहेंगे कि भरद, यदि अधेरा ही मिट जाय, तौ हम चमकंगे 
कहँ ? इसलिए हम चाहते है कि अधेरा बना रहे ओर हम चमकते रहे । इस प्रकार 
व्यवित दुःखी के दुःख का भी शोषण करता है । एसे जितने भी लोग है, वे दूसरों के 
दुःख से लाभ उठाने वाले है । तो, लक्ष्मणजी का अभिप्राय यहं है कि प्रभो, अन्धकार 
दूर करने वस्तुतः केवल आप आये है, क्योकि आप्‌ नि स्पृह्‌ हं आपको कुठ भी नहीं 
चाहिए ।अन्य सब राजा लोग तो धनुष तोड़कर सीताजी को पाने आये दै । श्री राम 
के सामने सीताजीः को पाने की समस्या नहीं है, क्योकि सीताजी तो उन्दीं कौ हं । 
समस्या उन राजाओं के सामने रै, जो सीताजी को पाना चाहते हैँ । उनके तथा 
सीताजी के बीच मे धनुष आाजाताहै। राजाओं का वस चले, तो जनक की 
प्रतिज्ञा को बीच सेहटादं। पर लाचारी है। ओर प्रत्येक राजा इस धनुष रूप 
अन्धकार को दर करने के लिए बहुत उत्साहित है । यदि कोई निरुत्साही वैरा 


(शि) 
हा है, तो वह्‌ हैँ भगवानु राम । पष्पवाटिका म सीताजी को देखकर वे अनुराग 
मे इव गये थे-- 
“सिय सुख ससि भए नयन चकोरा' (१।२२४।३) 


-सीताजी के मुखरूपी चन्द्रमा के लिए उनके नेत्र चकोर बन गये थे । सीताजी 
के आभ्रूषणों कौ ध्वनि सुनकर उन्होने लक्ष्मणजी से कहा था-- 


सानहुः मदन दुदुभी दीन्ही । 
मनसा बिस्व बिजय कहं कोन्हीं ।॥ १।२२२८।२ 


-यह ध्वनि एेसी आ रही है, मानो कामदेव ने विश्व को जीतने का संकल्प करके 

डंकेपरचोटमारीहै। सीताजी के श्युगार को देखकर वे बोल उठे थे -- 

सब उपमा कवि रहे जुटारी । 
केहि पटतरौं बिदेहकुमारी । १।२२२।८ 

-- सारी उपमाओंकोतो कवियों ने जूढठा कर रखा है, मैँ जनकनन्दिनी सीताजी 
की उपमा किससे दरः ? ओौर आज जव धनुष-यज्ञ मे जनक के बन्दीजनों ने घोषणा 
कीकिजो धनुष को तोड़ेगा, उसे सीताजी प्राप्त होगी, तो भगवानु राम उस 
घोषणा को सूनकर भी शान्तभाव से अचल बैठे हृए हँ । अन्य राजागण कितने 
उत्साही दिखायी दे रहे हैँ ! गोस्वामीजी उनके उत्साह को व्यक्त करने क लिए एकं 
शब्द जोड़ देते हँ -- "परिकर बाधि" -- कमर मे फटा बांधकर । श्री राम के लिए 
फटा वाँधने का उल्लेख वे नहीं करते । ये राजा जो कमर मे फटा बाँध 
तमककर धनुष की ओर जा रहे है, वह॒ धनुष को तोड़ने की कामना लेकर नहीं 
अपितु सीताजी को पाने की कामना लेकर । ओर उनमें से प्रत्येक व्यग्रहैकिर्मँ 
पहले पहंचकर धनुष को तोड़ दू, ताकि सीता मुञ्ची को मिले । वे चलते समय अपने 
अपने इष्टदेवों को प्रणाम करते हैँ --“चले इष्टदेवन्ह सिर नाई" (१।२४९।६), मानो 
उनसे प्राथेना करते हैँ कि धनुष के टूटने में हमारी सहायता करो । किसी ने गणेश को 
प्रणाम किया होगा, तो किसी ने शिव-पावेती को, किसी ने लक्ष्मी को, तो किसी ने 
नारायण को। पर व्यंग्य यह है कि सबकी प्रार्थना व्यथं चली गयी। ओर क्यों 
त जाय ? गणेशजी का कोई एक भक्त ही तो होगा नहीं, हजारों भक्त होगे । जो 
गणेश भक्तं धनुष के पास जा रहा है, वह कामना कर रहा है कि धनुष टूट जाय, पर 
अन्य जितने गणेण-~भक्त उम्मीदवार है, वे मनाते हैँ कि प्रभो, देखना, धनुष टूटने न 
पाए। अव गणेशजी किसकी बात मानें । एक की या अन्य हजारों की ? ओर 
जब उस एक से धनुष नहीं टूटा, तो वह लौटता हृभा गणेश से मनाता है किं ुञ्ञसे 
नहीं टटा तो न सही, पर अव दूसरे किसी से भी टूटने न देना ! तात्पयं यह है कि उन 
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राजाओं मे कोई भी धनष को तोडने के लिए उतावला नहीं है । उनमें से प्रत्येक की 
मागि यह है कि धनुष टट तो मुज्ञसे टे, अन्यथा किसी से भीन टूट । सफलता 
मिले, तो मुभे मिले, नेतृत्व मिले तो मे मिले, थश मिले तो मुभे मिले, अन्य किसी 
कोन मिले। यदि धनुषरूप अन्धकार समाप्त हो, तो मेरे द्वाराहो, नहींतो 
अन्धकार बना रहे, कोई हजं नहीं । यही उन सवका मनोविज्ञान है । परिणाम 
यह होता है कि वे सारे असफल हो जातेदहैँ। अकेले श्री राम हीह, जो शात 
भाव से बैठे हए सारा तमाशा देख रहे दँ । उनमें सीताजी को पाने कौ कोई 
कामना नहीं । पर धनुषरूप अन्धकार को तो समाप्त करना ही होगा । इसलिये 
यह आवश्यक है कि कोई उनमें धनुष को तोडने की प्र रणा उत्पन्न करे । ओर यह 
महान्‌ कायं लक्ष्मणजी सम्पन्न करते हैँ । 


एक अथ मेश्री लघ्मणश्री रामसे भी महान्‌ दिखायी देते हँ --श्रीरामसे 
अधिक निष्काम प्रतीत होते है। अब तक धनुष का भंजन चाहने वाले दो प्रकार 
के लोग ही हमारे सामने आये थे -एक तो जनकपुरवासी थे, जिनका अपना कोई 
स्वाथ नहीं था, ओर दूसरे थे वे राजागण, जो सीता को पाना चाहते थे, पर जिनमें 
सामथ्यं नहीं थी । अब एक तीसरे व्यक्तिं श्री लक्ष्मणके रूपमे हमारे सामने आते 
ह, जिनमे धनुष को तोडने की क्षमताहै, पर जो उसके टूटने से मिलने वाले 
फल को ग्रहण करने की इच्छा नहीं रखते ।, उनमें इतनी शक्ति है कि वे क्षण-भर 
मे धनुष को तोड सक्ते हैँ, पर न उन्हें शक्ति चाहिए ओर न सत्ता । वे तो केवल 
लोककल्याण के लिए व्यग्र है, श्रीराम को प्ररित करने लिए आतुर दहं । वे विरागी 
ब्रह्य को सक्रिय बनाने के लिए अपने अन्तर का अनुराग उसमे प्र॑रित करते हैँ । 
श्री राम काश्री सीता के प्रति अनुराग पृष्पवाटिकामें लक्ष्मणजी के सामने प्रकट 
हुआ था । पर श्री लक्ष्मण के अन्तःकरण मे भगवान्‌ राम को छोड ओर किसी की 
कामना नहीं है। इसलिए जब वे अपना अनुराग श्री राम के अन्तःकरणे प्रोरित 
करते है, तो श्री राम सचमुच सक्रिय हो जाते रहै । भगवानु राम भी लक्ष्मण की 
निष्कामता क कायल है, वे लक्ष्मणजी को अपने आप से अधिक निष्काम मानते हँ । 


अरण्यकाण्ड मे एक प्रसंग आता है । सीता के वियोग में प्रभ आकुल हो गये । 
जव वन मे बसन्त का आगमन हु, तो श्री राम कोलगा कि कामदेव ही मानो 
सेना लेकर आक्रमण करने के लिए आ गया है 1 उन्होने कहा -- लक्ष्मण, कामदेव 
ने चढायी करने का वड़ा उचित अवसर दढा है। कामदेव ने पता लगा लिया किमे 
“बिरह विकल बलहीन जव तक सीता के रूप में शक्ति मेरे पास थी, तब तक 
काम को मुज्ञ पर आक्रमण करने का साहस नहीं हआ । पर अव जव उसे पता 
चल गया कि म शक्ति से रहित ह, तो मुभे बलहीन समज्ञकर अपनी सेना को ले चदढायी 


(°) 


करने आ गया। पर उसे साहस नहीं हुआ ओर मञ्च पर बिना चढ़ायी किये वापस 
लौट गया । जानते हो, लक्ष्मण, बह वयो सेना लेकर वापस चला गया ?-- 


बिरह विकल बलहीन मोहि जानेसि निपट अकेल । 

सहित बिपिन मधुकर खग मदन कीन्ह बगमेल 1 २।३७(क) 
देखि गयउ भ्राता सहित तासु इत सुनि बात । 

डेरा कीन्हेउ मनहु' तब कटक हटकर मनजात ॥ २३।३७(ख) 


-उराने अपना दूत यह देखने भेजा था कि मेरे साथ कहीं मेरी शक्ति या मेरा कोई 
सहायक तो नहीं है । दूत ने आकर जव मूल शक्ति के विरह में रोते, विलाप 
करते देघा, तो वड़ा प्रसन्न हुञजा किं इसे ह॒रानातो बडा सरल कायं है। पर 
ज्योही उसकी दृष्टि तुम पर पड़ी, वह घबरा गया ओर उसने जाकर कामदेव को 
सूचना दे दी कि उसके साथ तो उसका अनुज लक्ष्मण है । बस, क्या था, कामदेव 
इतना उर गया कि वह्‌ सेना को लौटाकर चला गया ! 


भगवान्‌ राम का तात्पर्यं यह है कि लक्ष्मण, मँ सीता के वियोग मे इतना व्याकुल 
हो गया कि अपना विवेक खो वेठने कौ नौवत आ गयी, काम के सामनेहार ही हो 
रही थी, पर तुमह देखकर काम स्वयं हार गया ओौर मूचे छोडकर चला गया । 
जव मँ अपने वियोग की ओर देखता हू, तो अपना विवेक खोने लगता ह, पर जब 
एक वार लौटकर तुम्हारी ओर देखता हँ ओौर सोचता ह कि देखो, दस दिनके वियोग में 
मेरी यह कसी दशा हो गयी ओौर तुम तेरह वर्पो से उर्मिला से अलग रहकर भी 
इतने प्रशान्त बने हुए हो, तो मृज्ञे लज्जा आने लगती है ओौर तुम्हारा वेराग्य मृञ्ञ 
वचा लेता है । भगवान्‌ राम लक्ष्मणजी की यह जो भावपुणे स्तुति करते है, उसमें 
कोद अतिशयोवित नहीं है। इसमें कोई सन्देह नहीं कि रामायण में श्री राम की 
अपेक्षा जो अधिक निष्काम, वे हैँ श्री लक्ष्मण। उनकी निष्कामता बड़ी विचित्र 
है। आपको संसार में एसे व्यक्ति तो मिलेंगे, जो यातो सकाम हैया निष्काम । 
पर एेसा व्यवित जो अपने लिए तो निष्काम हो, पर दूसरे के लिए सकाम, संसार 
मे अत्यन्त ही विरल हैँ । लक्ष्मणजी एसे ही विरल व्यक्ति हैँ । आपको एसे त्यागी 
ओर विरागी तो मिलेंगे, जो श्ुगार-रस से दूर रहते हों, परणेसे विरागी जो 
श्युगार की भूमिका मे भी नाक-भौ न सिकोडते हों, केवल लक्ष्मणजी हैँ । ब्रह्म 
चारी के आठ लक्षण शास्त्रों ने गिनाये हैँ जिनमें विषय का चिन्तन, श्रवण ओर 
तत्सम्बन्धी भाषण वर्जित हैँ । पर लक्ष्मणजी का ब्रह्मचर्यं, उनका वेराग्य एेसा विल- 
क्षण है कि श्गार-रस के बीच भी अष्ूता रहता दै। “रामचरितमानस भे श्री 
राम पर कामके आक्रमण के दो प्रसंग है--एक पुष्पवाटिका का ओर दूसरा, अरण्य 
काण्डका। एक मेँ श्री राम ओर श्री सीता का मिलन है ओर दूसरे मे उन दोनों 
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का वियोग । ओौर दोनों ही प्रसंगों मे श्री लक्ष्मण दशेक ओर श्रोता हैँ । पृष्प- 
वाटिका के प्रसंग मेँ श्री राम कहते है लक्ष्मण, मृज्ञे एेसा लगता है कि कामदेव 
वाद्य बजाता हुञा आक्रमण करने के लिए चला आ रहा है! ओर अरण्यकाण्ड के 
प्रसंगो मे वे कहते हैँ कि मृञ्षे अकेला, शक्तिहीन, विरही ओर विकल जान कामदेव 
अपने सेनापति बसन्त कोले मूक्ल पर चढ़ायी करने आ रहादहै। दोनों प्रसंगोंमें 
भगवान्‌ राम संकेत से एक ही बात कहते है, पर लक्ष्मणजी की भूमिका दोनों जगह 

अलग-अलग है । यह लक्ष्मणजी के चरित्र का वैशिष्ट्य है । 
तो, भँ आपको संकेत दे रहा था कि गोस्वामीजी पुष्पवाटिका का प्रसंग 
उत्थापित करके यह चाहते हँ कि धनुष-भंग से पहले ही भगवान्‌ राम ओर सीताजी 
के सहज सात्विक प्रेम को प्रकट कर दिया जाय । यह भाव की भूमिम भी 
आवश्यक है ओर दशेन की भूमि में भी-दशेन की भूमि मे यह्‌ वतानेके लिए 
आवश्यक है कि धनुष के टूटने के साथ ब्रह्म ओौर शक्ति के विवाह का कोई सम्बन्ध 
नहीं ओर भाव की भूमि मे यह प्रकट करने के लिए आवश्यकदहैकिजोप्रंम मर्यादा 
के मागं मे आयेगा, वह उच्चकोटि का नहीं होगा, मध्य कोटि का होगा । सहज प्रम 
की उत्कृष्टता वाग के माध्यम से प्रकट होगी, जबकि मर्यादा का प्रम महल के माध्यम 
से उत्पन्न होगा । महल मर्यादा का प्रतीक है तथा वन ओौर बाग उन्मुक्तता का । 
सहजं प्रम उन्मुक्त वातावरण मे ही पनपता है, महल की चहारदीवारी में नहीं । 
पर गोस्वामीजी भगवान्‌ राम को महल मे भी देखना चाहते हैँ ओर बाग में भी। 
वे यह तो चाहते है कि भगवान्‌ राम मयदिा के माध्यम से, प्रतिज्ञा को पूणं करते हुए 
विवाह करे, पर साथ ही वे यह भी चाहते हैँ कि श्रीराम ओौर श्रीसीता का जो 
सहजानुराग है, वह भी प्रकट हो । इसलिए उनके सामने समस्या आ खडी होती है 
कि श्य गार की भूमिका क्रिस प्रकार लिपिबद्ध करें । गोस्वामीजी से पहले शगार 
रस के इतने बड़े-बड़े कवि हुए ओर उन लोगों ने श्य गार पर इतना लिखा कि 
गोस्वामीजी के सामने प्रण आ गया किश्यूगार-रस को वस्तुतः काव्य में किस 
स्थान पर रखा जाय ? उस समय साहित्य मे श्य गार-रस कौ एेसी अधिकता थी 
कि देश पतन की ओर उन्मुख हो गया था । राजाओं के आश्रय मे रहने वाले कवियों 
ने अपने आश्रयदाताओं की प्रसन्नता के लिए शृ गार-रस की रचनाओं के द्वारा उन 
शरीरं ओर मांसलता की ओर, भोग ओर वासना की ओर ही प्रेरित किया था । 
भगवान्‌ कृष्ण सम्बन्धी काव्य मे भी, भक्तों को छोडकर, कवियों का एक बहुत बड़ा 
वग ेसा था, जिसे श्रीकृष्ण के प्रति भक्ति नहीं थी, अपितु जिसने शगार के 
माध्यम से केवल अपनीुवासना का समर्थन ओर प्रतिपादन किया था। द्सीलिए 
गोस्वामीजी के समक्ष यह प्रन खडा हो गया कि श्य गार के विना कान्य कसे होगा ? 
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इस प्रन के समाधान के लिए उन्होने एक नयी कल्पना कौ । उन्होने निष्चय किया 
कि हम श्यगार-रस का वणन तो करेंगे, पर देहनगर में नहीं, अपितु विदेहनगर मं । 
इसीलिए वे श्रीराम के श्यृगार की कल्पना अयोध्या या लंका मे नहीं करते । विदेह्‌- 
नगर मेंकरतेदहैँ। इसका अभिप्रायः यह है किजो देह है, वहश्छुगार को नीचे की 
ओरलेजातीदहै। जो वस्तु देहम धिर जाती है, वहषछटोीहो जाती है। इस- 
लिए गोस्वामीजी कहते हैँ कि यदि श्युगारको पूणं होनादहै, तो उसे देह से ऊपर 
उटना होगा । इसीलिए वे एक बड़ी सुन्दर कल्पना करते हैँ । 


भगवान्‌ राम जव सीताजी के सौन्दर्यं ॑का वणेन करने के लिए उपमा खोजते 
है, तो सारे कवियों पर दोष मढते हुए कह उठते हैँ -- 


सब उपमा कवि रहे जुठारी । 
केहि परतरो विदेहकुमारी ॥ १।२२२८।८ 


-- क्या कटं इन कवियों को, जिन्होने सारी उपमाए देहकुमारियो के लिए खपा 
दीं, अव मँ विदेहकुमारी के लिए कौन-सी उपमा लगाऊ'। इस पर गोस्वामीजी 
कवियों की ओर से सफाई देते हृए कहते दँ -- महाराज, सीताजी को देने 
के लिए मै एक उपमा बनाना चाहता हँ । किसी ने गोस्वामीजी से कहा -- आप 
लक्ष्मीजी से उनकी तुलना कर दीजिए न। गोस्वामी जी बोले -- नहीं, हम उस 
लक्ष्मी से सीताजी की तुलना नहीं करेगे, हम एक नयी लक्ष्मी का सूजन करेगे । 
गोस्वामीजी से पृष्ठा गया -- यह्‌ नयी लक्ष्मी कंसी होगी ? गोस्वामीजी इसके 
उत्तर में समुद्र-मंथन का रूपक लेते हैँ । आप जानते होगे कि जव समुद्र का मन्थन 
किया गया, तो मन्दराचल को मथानी वनाया गया ओर वासुकि नाग को रस्सी । 
जव देवताओं ओर दैत्यों ने मिलकर समूद्र को मथा, तो उसमें से चौदह रत्न निकले, 
जिनमे एक लक्ष्मी जी भी थीं । गोस्वामीजी कहते है कि वसे लक्ष्मीजी स्वयं मे तो 
वड़ी भोली द, पर समस्या यह्‌ है कि वे अपने दो भाई-बहिनों से बड़ा प्रेम करती दै 
इसलिए, हमें ये लक्ष्मीजी पसन्द नहीं -- 


विष बारुनी बंधु प्रिय जेही । 
कहिअ रमासम किमि बेदेही ॥ १।२४६।१ 


- उनका प्रिय भाई है विष ओौर प्रिय बहिन है मद्य । भैणेसी लक्ष्मी चाहता ह, 
जिन्हे विष ओर वारुणी पसन्द न हो, जो उन्मादी न बनाए" ओौर मृत्यु की दिशा में 
न ले जाए" । इसलिए गोस्वामीजी एक नयी लक्ष्मी प्राप्त करने के लिए एक 
अभिनव सृष्टि करते हैँ। वे कहते हँ -- समुद्र बदल दो, हमे खारा 
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समुद्र नहीं चाहिए । हमे तो छविरूपी अमृत का समुद्र चाहिए -- नौं छवि 
सुधा पयोनिधि होः (१।२४६।७) । पहले के समुद्र मन्थन मं कठोर 
मन्दराचल को मथानी बनाया गयाथा। वैसे मथानीकोतो हल्का होना चाहिए, 
क्योकि यदि वह भारी हो, तो वह॒ नीचे चली जायगी ओर सम्भवहै पात्रकोही 
तोड़ दे। उससे मक्खन तो क्या निकलेगा, मूल तत्त्व ही नष्ट हो जायगा । 
इसलिये सावधानी बरतनी चाहिए कि मथानी बहुत भारीन हो। पर यदि वह्‌ 
बहुत हत्कौ हो गयी, तो भी समस्या रहेगी, वह नीचे तक पहुंचकर नहीं मथ 
पाएगी । इसलिए मन्दराचल को मथानी वना दिया गया, ताकि सागर के अन्तराल 
म प्रवेश करके वह्‌ उसे मथ सके । पर मन्दराचल रूपी भारी मथानी को सम्हालने 
की समस्या आ खड़ी हुई । तव भगवान ने कहाकि ठीक है, मँ कष्टुभा बनकर 
नीचे वेठ जाता हँ मौर अपनी पीठ पर मन्दराचल को सम्हाल लेता ह, फिर आप 
मथानी चला ले । इससे मथानी नीचे नहीं जा पायेगी भौर रत निकल आएँगे । 
तो, यह तो पुराने समुद्र-मन्थन की मथानी हुई । अव इस नये समुद्र के मन्थन के लिए 
गोस्वामीजी मथानी किसकी बनाते हैँ ? -- मन्दर सिगार - स्मृगार-रसका 
मन्दराचल लाते टँ । इसका कष्टुमा कौन है ? --'परम रूपमय कच्छ्पु सोई" -- 
कष्टुभा तो वही श्री भगवान्‌ ही ररहैगे, उसे नहीं बदलेंगे। ओर रस्सी ? ७-- 
सोभा रजु' -- शोभा.की रस्सी होगी, वासुकि नाग की नहीं । भौर दूस समुद्रको 
मथेगा कौन ? -- (सथ पानि पंकज निज मारू' -- स्वयं कामदेव अपने कर- 
कमलो से मथेगा। अव इस मन्थन से जो लक्ष्मी उत्पन्न हंगी उनकी तुलना हम 
सीताजी से करेगे । 


कसी सजीव कल्पना है ! गोस्वामीजी कहते है कि श्य गार रस के विना काव्य 
की सृष्टि मे आनन्द नहीं जाएगा । पर वे श्युगाररस की तुलना मन्दराचल से, मथानी 
सेकरतेहैँ। यदि मथानी रस्सी के द्रारावेधीन हो, तो गिर जायगी ओौर मन्थन 
नहीं हो पाएगा। इसी प्रकार यदि श्गार-रस को मर्यादा की रस्सी केद्वारा 
बाधा न जाय, तो शगार उच्छेखल हो जाएगा । कवियों ने यही भूल कर दी । 
वे र गारःरस तो ले आये, पर रस्सी नहीं लाये । फलतः उन्मुक्त श्ण गार से समाज 
असन्तुलित हौ गया । इसलिए गोस्वामीजी चाहते हैँ कि श्ण गार-रस के मन्दराचल 
को शोभा की रस्सी से आवेष्टित कर दिया जाय, जिससे वह्‌ शोभा के विरुद न 
हो। ओर इससे भी वड़ा संकेत वे यह देते हैँ कि लोगों को रस्सी ओर मथानी ये 
दोनों तो दिखायी दे रहे पर नीचे आधारके रूप मेँ जो कच्छप भगवान्‌ है, वे 
दिखायी नहीं दे रहे हँ । अभिप्रायः यह है कि जिस श्यृगार-रस के आधार भगवान्‌ 
नहीं होगे, वह नीचे रसातल की ओर ही ले जाएगा । इस प्रकार 


( ७६ ) 
एहि बिधि उपजे लच्छि जब सुन्दरता सुख मूल ! १।२४७ 


--इस मन्थन से जो लक्ष्मी उत्पन्न होगी, उनकी तुलना सीताजी से की जा 
सकेगी । 


इस तरह ॒विदेहनगर कौ वाटिकामे श्री राम ओर सीता कामिलन होता है। 
दस श्रृगार-रस के अनुभव में श्री राम अपने साथ जिन्हेले जाते, वे हैँ 
श्री लक््मण। वैसे तो श्यृगार के अनुभ्रूति-काल मेँ किसी तीसरे व्यक्ति की 
आवण्यकता ही नहीं होती, पर गोस्वामीजी श्युगार-रस के वणेनमेंश्री रामके 
साथ श्री लक्ष्मण का होना आवश्यक मानते हैँ, जो वस्तुतः देह मे स्थित होते हुए 
भी विदेहहीदहैँ। वे विराग के घनीभ्रूत रूपहैँ। वे एेसे विलक्षण विरागी दँ जो 
दूसरों को तो अनुराग का अपण करते हैँ, पर स्वयं अनुराग के भोक्ता नहीं बनते । 








पचम व्याख्यान 





श्री लक्ष्मण के चरित्र की विलक्षणता यह है कि भगवान्‌ राम के सन्दभभें 
जहां अन्य पातो कौ भूमिका किसी विशेष प्रसंग मे समाप्तहो जाती दव, वहां 
श्री लक्ष्मण भगवान्‌ राम सेहर प्रसंगमें जुडे हुए है मौर अलग-अलग प्रसंग में 
उनकी भूमिका भी अलग-अलग हो जाती है। हम श्छगार-रस में 
श्री लक्ष्मण की भूमिका पर विचार कर रहेथे। श्गार-रस सम्बन्धी जो 
मान्यता है, उसका अभिव्यक्तः रूप हमे पुष्पवाटिका-प्रसंग में प्राप्त होता है । शयु गार- 
रस कै प्रसंग मे सवसे बड़ी कणिनाई यह है कि यदि व्यक्ति अकेला होगा, तो उस 
रस को समग्रता नहीं होगी, क्योकि श्यृगार-रस की समग्रता के लिए द्वितीय की 
अपेक्षा होती है। फिर, यदि दो के स्थान पर तीन व्यक्तिहो जाये, तो भी श्युगार 
रस का परिपाक नहीं हो सकता । गोस्वामीजी एक विचित्र प्रकार का श्यृगार- 
प्रस्तुत करते है । सही यह है कि भगवान्‌ राम अकेले नहीं हैँ । यदि श्री सीताजी 
ओर भगवान्‌ राम की उपस्थिति मे श्यृगार-रस की अभिव्यवित कर दी जाय, तो 
एेसी अभिव्यक्ति स्वाभाविक ही होगी, पर जब भगवान्‌ राम के साथ श्री लक्ष्मण 
हो, तव श्च गार-रस का समग्र अवतरण सम्भव है क्या, यह्‌ प्रण्न है । भगवान्‌ राम 
बड़ भाईहैं ओर लक्ष्मण छोटे। क्या श्युगार-रस में छोटे भाई की कोई भूमिका 
हो सकती है ? वैसे देवा जाय तो सामान्यतः अन्तःकरण मे उदित होने वाला 
श्ृगारनतो अपनेसे छोटे के समक्ष प्रकट किया जाता है ओरन अपनेसेवड़ेके 
समक्ष । लेकिन गोस्वामीजी एसी दोनों स्थितियों को अमान्य कर देते ह । 
पष्पवाटिक(ग्रसंग का समापन वहं होता है, जहां भगवान्‌ राम महषि विश्वामित्र 
से अपने अन्तर्मन की स्थिति का उल्लेख करते है । इससे भी अधिक आणचर्यंजनक 
है पुष्पवाटिका में श्री लक्ष्मण का साथ रहना ओौर भगवान्‌ श्री राघवेन्द्र का उनके 
समक्ष अपने मन की प्रत्येक दशा का वर्णन करना । अब हमे यह विचार करना है कि 
पष्पवाटिका-परसंग के माध्यम से गोस्वामीजी कौन-सा दाशंनिक, भावनात्मक अथवा 
चरित्र सम्बन्धी तत्त्व देना चाहते हँ । आप देखेगे कि उस प्रसंग का प्रारम्भ मर्यादा 
द्वारा होता है । म्यदिा के सम्पुट मे गोस्वामीजी का प्रोमरत्न सृशोभित है । वास्तव 
मे, भगवान्‌ राम पूष्पवाटिका में श्री सीताजी के सौन्दयं को देखने नहीं आयेदै। वे 
तो गुरुदेव के पूजन के लिये पुष्प लेने हेतु लक्ष्मण को साथ लेकर आये हें । उसी प्रकार 


( ७७ ) 

सीताजी भी भगवान्‌ राम को खोजने नहीं आयी हँ । वे तौ पावंतीजी का पूजनं 
करने आयी हई है, तो भगवान्‌ राम वाटिका मेँ आकर मालियों से आज्ञा ले पुष्प- 
चयन कर रहे हँ ओर श्री सीताजी अपनी सखियोंँ के साथ आ पावेतीजी का पूजन 
कररहीहँ। इसी के मध्य गोस्वामीजी श्गार-रस कौ अवतारणा करते है, पर 
इसके साथ ही वे अपने दशंन को अभिव्यक्त करना नहीं भूलते । वे कहते है कि जव 
सीताजी पूजन कर रही होती दै, तव उनकी सखियों में से एक वाटिकामे घूमती 
चली आती है ओर वहां श्री राघवेन्द्र को देख उस दिव्य सौन्दयं से अपने अन्तःकरण 
मे एक दिव्य अनुराग का अनुभव करती हैँ । वह किशोरीजी के पास आकर अयने 
अन्तःकरण के भावों को प्रकट करती हैँ। उससे श्री राम के सौन्दयं का वणेन 
सुन सीताजी के अन्तःकरण में पुनीत प्रीति की स्फ़रणा होती है-- 


सुमिरि सीय नारद बचन उपजी प्रीति पुनीत । 
चकित बविलोकति सकल दिसि जनु सिसु मृगी सभीत ॥ १।२२य 


जिस सखीने श्री राम को देखा है उसे आगे कर लिया जाता है ओर सीताजी उसके 
पीले दै । अन्य सखियां श्री सीताजी के पीष्े है । इस प्रकार सखियों से परिवेष्ठिति 
हो जव सीताजी श्री राम से मिलने जाती है, तो गोस्वामीजी लिखते हँ - 


चली अग्र करि प्रिय सखि सोई । 
प्रीति पुरातन लखड न कोई ॥ १।२२८।८ 


= 


अव, “उपजी प्रीति पुनीत' ओौर रीति पुरातन लखडई न कोई" ये दोनों परस्पर-विरोधी 
वाक्य हैँ। श्री राम के दशन से पूवं ही सीताजी के अन्तःकरण मे अनुराग उत्पन्न 
हुआ, इसलिए उपजी प्रीति पुनौत' कौ वात तो समञ्च मे आती है, पर इस प्रीति 
को पुरातन कहने का क्या तात्पयं ? यही कि गोस्वामीजी भाव की रक्षा के साथ 
साथ दर्शन की भी रक्षा करना चाहते हँ । भाव की, लीला कौ दृष्टि से उपजी प्रीति 
पुनीत" कहना सार्थक हो सकता है, पर तत्त्व की, दशंन की दृष्टि से श्रीति पुरातन' 
कटना ही अधिक साक होगा । भावनात्मक दृष्टि से इस पर विचार करे, तो इसका 
तात्प यह्‌ दहै कि पुरातनता म एक विशेषता है ओर साथ ही एक कमी भी, ओर 
उसी प्रकार नूतनता मे भी एक विशेषता है ओर साथ ही एक कमी भी । जो वस्तु 
पुरानी हो जाती है, उसकी विशेषता यह है कि उसकी परख हो चुकी होती है, 
उसमे स्थायित्व होता है, पर उसकी कमी यह दै कि उसमे रसानुभूति नहीं होती । 
जिस वस्तु को आप नित्य देखे, जिसका नित्य सेवन करे, उसे आप पुरानी 
ओर प्रामाणिक तो कट्‌ सकते है, पर उसमे रस कौ अनुभूति नहीं होती । इधर 
नवीनता में रस कौ अनुभूति तो होती है, पर उसे अभी प्रामाणिकता की, समय की 


( ७९ ) 
कसौटी पर कसा नहीं गया है । तब फिर प्रीति को पुरातन माना जाय या नूतन ? 
यदि उसे पुरातन मानेगे, तो उसमें प्रामाणिकता होगी ओौर यदि नूतन मानेंगे, तो 
रसानुभरूति होगी । इसीलिये गोस्वामीजी एसे प्रीति-रस की कल्पना करते हैँ 
जिसमे पुरातनता ओर नवीनता एक साथ हैं। जो चिर पुरातन होते हुए भी 
नित्य नूतन प्रतीत हो, वही भवितिका रसदहै। तो, पुष्पवाटिका के प्रसंग में 
गोस्वामीजी श्छ गार-रस के साथ भवित-रस का भी दर्शन कराते है । 


किसी ने गोस्वामीजी से पृष दिया--जव सीताजी भगवान्‌ राम को पुरातन 
काल से देख रही है, तो कया वे देखते-देखते ऊव नहीं गयी हैँ ? किसी वस्तु को आप 
नया-नया देखे, तो वह आकषक लगती है, पर यदि कुछ दिन आप उसे देखते रहै, 
तो आकषेण समाप्त हो सकता है। फिर ओर कुछ दिनि के वाद तो वितृष्णा भी 
हो सकती है । उत्तर में गोस्वामीजी कहते है कि स्वाभाविक नियम तो यही हैकि 
जब प्यास लगी हई है, तो जल प्रिय लगेगा ओर जैसे-जैसे प्यास मिटती जायगी, 
वेसे-वंसे जल की आवश्यकता का अभाव होने लगेगा, ओर कहीं अधिक जल पी लें, 
तो जल से अरुचि भी हो जायगी । पर यहाँ पर जल का दृष्टान्त पूरी तरह सार्थक 
नहीं होगा । गोस्वामीजी कहते हैँ कि एक मनुष्य के सम्बन्ध मे तो यह दृष्टान्त 
पूरी तरह साथ॑क हो सकता है कि उसकी प्यास बृञ्च जाये, तो उसे जल की 
आवश्यकता प्रतीत नहीं होगी, पर यदि कोई मछली से पूषठे किणे मछली त्‌ तो 
बरसों से जल मे है, तेरी प्यास वृ्ली या नहीं, तो इस प्रश्न का क्या उत्तर हो सकता 
है ? एसी दशा मे उत्तर तो यही होगा किअनादिकालसे जल में रहने पर भी 
मणली को जल से अरुचि का प्रश्न ही कहाँ है, क्योकि जल से अलग होते ही उक्षकी 


सत्ता समाप्त हौ जायगी । इसीलिए गोस्वामीजी भगवान्‌ राम ओौर श्री सीताके 
सन्दभं मे म्ली की उपमा देते हैँ कहते है 


पुनि-पुनि रामहि चितव सिय 
सकरुचति मन सकुचे न । 
हरत मनोहर मीन छबि 
भ्रम पिआसे नैन । १।३२६ 
-सीताजी क नेत्रो को मछली छोडकर ओर क्या कहे, जो अनादि काल से श्रीराम का 


सौन्दयं देखते रहने के पश्चात्‌ भी तृप्ति का बोध नहीं करते, बल्कि निरन्तर अतृप्त वने 
रहते है । एसी स्थिति मे गोस्वामीजी ने सीताजी के अन्तःकरण में जिस प्रीति-रस 


के उदय कौ चर्चा की है, वह एक साथ पुरातन ओर नूतन दोनों हैं । पूछा गया 
कि यह प्रीति-रस मिलन का रस दहै या विरह का ? 


( ज. ) 


वृन्दावन मे एक श्री हरिवंश-सम्प्रदाय है । उसमें सारस ओर चकवा का संवाद 
बड़ा प्रचलित है। चकवा के विषय मं प्रसिद्धि है कि रात्रि के समय चकई से उसका 
वियोग हो जाता है ओर दोनों एक दूसरे के लिए विलाप करते रहते हँ । सारस के 
सम्बन्ध में कहा जाता है कि यदि उसके जोड़ मे से एक की मृत्यु हौ जाय, तो दूसरा 
भी अपने प्राणों का परित्याग कर देता दहै । एक दिन सारस ओर चकवा कहीं मिल 
गये। दोनों मे विवाद छिड गया कि किसकी स्थिति सही है। सारस ने चकवे को 
फटकारते हर्‌ कहा, "यहु रातभर क्या चित्लाया करते हो ?" चकवा बोला, 'तो क्या 
अपनी प्रियतमा के वियोग में भी न चिल्लाएु' ?'" सारस तिरस्कार करता हुआ बोला, 
“यह्‌ तो तुम प्रं म का विज्ञापन करते हो । यदि सचमुच तुम्हारो प्रीति सच्ची होती, तो 
वियोग में तुम्हारी मृत्यु हो जाती । यह चीखना चित्लाना बेकार है! जब तुम 
वियोग में भी जीतित बने रहते हो, तब तुम्हारी प्रीति साथेक नहीं है 1 उत्तर में 
चकवे ने कटा, ““तुभने केवल मिलन को ही जाना दै, वियोग मे कभी प्रेम कौ परीक्षा 
लेने का तुमने अवसर ही नहीं दिया है, इसलिए तुम क्या जानो कि वियोग कौ स्थिति 
मे किस पीड़ा का अनुभव होतादै ? तुम तो केवल मिलन-सुख के प्रेमी हो, वियोग 
की स्थिति में प्राणों का परित्याग करके तुम कायरताका दी परिचय देते हो, तुम 
सच्चे प्रेमी नहीं हो ।'' 

तो, भक्त का प्रेम केसा होना चाहिए ?-सारस जसा या चकवा-जंसा ? श्री 
हरिवंश स्वामीजी एक वडी सुन्दर वात कहते है-- 


हित हरिबंस विचार मिलन बिरहा विरु रस । 
निकट कत नित रहत मरम कहं जानं सारस ॥ 


-भक्ति का रस नतो मिलन-रस है ओर न विरह-रस, वह तो मिलन-बिरहा रस है, 
जहां संयोग मेँ भी निरन्तर वियोग की अनुभरति वनी रहती है ओर वियोग मे निरन्तर 
संयोग की । 


श्री राधारानी श्रीकृष्ण का सौन्दयं देव रही है, उन दोनों का मिलन हृ है । पर 
यदि पृण मिलन की अनुभूति हो जाय, तो अरुचि हो जायगी, इसलिए उस मिलन में 
मी राधारानी वियोग की अनुभूति कर रही है 


राधेहि मिर्लाहि प्रतीतं न आवत । 


--मिलन तो हुआ है, पर राधा को प्रतीति नहीं हौ रही है । क्था वे देव नहीं पा रही 
है? 


( = ) 
जदपि नाथ बिधु बदन विलोकत, 
दरसन को सुख पावत । 


भरि भरि लोचन रूप परम निधि, 
हिय महं आनि दुरावत ॥ 


जब नेत्र भर कर वे देख रही है, तब वियोग का भला प्रषन कंसा ? वास्तव में 
उन्हे अपने नेतरो पर विश्वास नहीं हो रहा है, उन्हे लगता है कि कहीं वे सपना तो 
नहीं देख रही है ? - 
सपनेहु ` आहि कि आहि सत्य यह 
बुद्धि बितकं बढ़ावत । 
इससे भी विकट स्थिति राधारानी की तब हो गयी, जब-- 
कबहु क करत्‌ विचार कौन हौ, 
को यह्‌, केहि यह भावत । 


सुननेवाले ने कहा--यह व्यथं कौ वात है, सरासर पागलपन है। एेसाभी 
कहीं होता है ? सूरदास ने इस पर कहा-- 
सूरप्रम कौ बात अटपटी 
मन तरंग उपजावत ॥ 


_ ग्रोम की स्थिति एेसी अटपटी होती है, इसमें इतनी तरंगे उठती हैँ कि इसे गणित के 
द्वारा प्रस्तुत नहीं किया जा सकता । उस समय कौनसी लहर किधर उठेगी, वायु 
का श्लोका किस लहर को किधर ले जायगा, इसे कौन बताये ? 


तो, जिस मिलन मे वियोग की अनुभूति बनी रहती है, उसमें अतुप्ति का 
बोध बना रहता है, इसलिए तुप्तिजन्य असरूचि का बोध वहाँ पर नहीं होता । दूसरी 
ओर, जहाँ नित्य वियोग की, शुद्ध वियोग को अनुभूति हो जाय, वहां प्राणों का परि- 
त्याग हो जायगा । गोस्वामीजी गीतावली रामायणः में वात्सल्यरस का एक 
चित्र प्रस्तुत करते है- 


श्री राम वन चले गये । कौसल्या अम्बा प्रातःकाल सोकर उटीं, तोश्री 
राम जिस कक्ष मे सोया करते थे, उसके दवार पर खडी हो गयीं ओर पुकारकर श्री 
राम को जगाने लगीं राम, उठो बेटा, उठो, तुम अभी तक सो रहे हो ! देखो, 
भरत, लखन, शतरुष्न ओर तुम्हारे सारे मित्र द्वार पर खड़े हो नाम लेकर तुम्हें पकार 


(1) 
रहै हँ ! इधर भगवान्‌ रामतोवन जा चुके है पर कौशल्या अम्बा की मनः- 
स्थिति ठेसी है कि उन्ह भरत, लवनलाल ओौर शत्रुघ्न का स्वर सुनायी देता है, 
मित्रोका स्वर सुनाथी पड़ रहा है, उन्हें एेसा लगता है कि राम अभी तक सोकर 
नहीं उठे हैँ । गोस्वामीजी लिखते हैँ-- 
कबहु प्रथम ज्यों जाइ जगावति 
कहि प्रिय बचन सवारे । 
उणु तात ! बलि मातु बदनपर, 
अनुज-सखा सब हारे ॥ (अयोध्याकाण्ड, ५२) 
सखियों ओर सेविकाओं ने सुना, तो वे दौडी हुई आयीं ओर कौशल्याजी का हाथ 
पकड़कर समञ्नाने लगी--मां, क्या आप भूल गयीं कि इस समय तो राघवेन्द्र वन मेँ 
दै, आप क्सि पुकार रही दै, किसे जगा रही हैँ ? कौशल्या अम्बा ने एक बडी 
भावमयी बात कही--तुम्हारी बात को अस्वीकार करने का जी नहीं चाहता, पर 
अपनी आंखों के सत्य को कंसे ब्ुठ्ला दू ? - 
लगेडइ रहत मेरे नेननि आगे 
राम-लषन अरु सीता । (अ० का०, ५३) 
-जब मँ आंख उठाकर देखती हँ, तो मेरे समक्ष राम, लक्ष्मण ओर सीता दिखायी देते 
हैँ। तोक्या आंखों से दिखायी देनेवाले सत्य को मै अस्वीकार कर दू ? 
तुम जव कहती हो कि वे वन चले गये हैँ, तो तुम भी भला ्जूढ क्यों बोलोगी ? 
मै समञ्न नहीं पा रही हँकि सत्यक्याहै। होना तो यह थाकि-- 
दुख न रहै रघुपतिहि बिलोकत 
पर राम के दिखायी देते हृए भी-- 
तदपि न भिटत दाह याउर को 
-मेरे हदय का दाह मिट नहीं रहा है । पर यदि दूसरी ओर राम का दिखायी देना 
बन्द हो जाय, तव तो--“तनु न रहै बिनु देखे”--प्राण हौ न रहंगे । प्राण इस लिए 
बने हए है, सखी, कि-- 
करत न प्रान पयान, सुनहु सखि । 
अरुन्नि परी यहि लेखे । अ० का०,५२) 


--वे निणय नहीं कर पाये हैँ कि राम चले गये हैँ अथवा यहीं साथमे हैँ । 
९६/८२ 


(आर । 
तो, यह जो संयोग मे वियोग की अनुभूति है, बह भक्त को निरन्तर व्याकुल . 
बनाये रखती है ओर वियोग में संयोग की अनुभूति उसे प्राण त्यागने से रोकती है 
तथा निरन्तर सामीप्य का बोध कराती रहती है । अतः यह्‌ जो दिव्य प्रीति-रस दहै, 
वह सौसारिक मिलन या विरह्‌ के समान नहींहै। संस्ारकीभाषामें हम संयोग 
या वियोग की प्रीति को जिस अथं मे सम्षते है, दिव्य रस की अनुभूति उससे 
सर्वथा भिन्न प्रकार की है । पुष्पवाटिकामें तो इस दिव्यरसकीभी पराकाष्ठाहै, 
कारण, गोस्वामीजी के शब्दों मे, श्री सीता ओरं श्री राम वस्तुतः दो व्यक्ति नहींहैः 
जिनमे सम्बन्ध की कल्पना की जाय, वे तो दोनों अभिन्न तत्त्व हे । यदि किसी 
साधारण व्यक्ति से पू दिया जाय कि भ॒गवान्‌ रामका सीताजी से क्या नाताहै, 
तो वह्‌ उत्तर देगा-- पति-पत्नी का । एक साधारण व्यक्तिके लिए उक्त प्रष्न का 
उत्तर देना जितना सरल है, उतना एक भावुकं या तत्त्वज्ञ व्यक्ति के लिए नहीं । 
"रामचरितमानसः मे आता है- वनपथ मे जाते हृएु श्री सीताजी से गाँव की स्त्रियों 
ने पूछ दिया कि ये सांँवले ओर गौरे वर्णं के राजकुमार आपके कौन हैँ ? भौर इस 
सरलं प्रश्न का उत्तर देने मे घण्टों लग गये । मधिलीशरणजी ने तोदो वाक्यों में 
उत्तर दिला दिया, कहला दिया कि ये गौर वणेवाले हमारे देवर ह ओर श्याम उन्हीं 
के ज्येष्ठ । बडी शिष्ट भाषा में परिचय हो गया । पर यहं तो गोस्वामीजी 
की सीता बड़ी समस्याम है 
तिन्हृहि बिलोकि बिलोकति धरनी । 
दुहुः सकोच सकुचति बरबरनी ॥ २।११६।३ 
~ सीताजी कभी गांव की स्त्रियों कीओर देखती है, तो कभी पृथ्वी की ओर। 
परिचय ही नहीं देषा रही हँ । गांव की स्तयो नेकहा था कि गंवार लोगं ही 
ेसी भाषा में प्रष्न करते दै, हम जानती हँ यह्‌ अशिष्टता है, पर 
बिलग न मानव जानि ग्वारी । २।११५1७ 


-हम गँवारी जानकर बुरा न मानिएगा, जरा बता दीजिएगा कि ये आपके कौन है । 
- “सीताजी ' सोचती रै- तुम कहती हो कि तुम गंवारी हो, पर जिस प्रष्न का उत्तर 
-देना मरे लिए सबसे किन है, वही तुमने पू दिया ! अभिप्राय यह्‌ है कि गाँव 
की स्त्रियों ने जो पृष्ठा किये (राम) आपके कौन है, इसका उत्तर सीताजी किस 
प्रकार दं ? किसी ने तरंग से पृष दिया- तुम्हारा जल के साथ क्या नाता दहै! 
अब वीचि क्या उत्तर दे ? नाता तो अलग अलग व्यक्तियों मे होताहै। जल ओर 
वीचि तो अलग अलग नही, इसलिए जो भी नाता उन दोनों के बीच बविठाया जाएगा 
वह्‌ कल्पित होगा, सत्य नही । आप कल्पना कर लीजिए कि जल से वीचि का 
जन्म होता है, इसलिए वे दोनों पिता-पुत्री हँ । आप यह कहु लीजिए कि जल ओर 


(क) 

वीचि साथ साथ रहै इसलिए भाई-बहिन हँ । आप कह लीजिए कि जल ओौर बीचिं 
क्रीड़ा कर रहे है, इसलिए पति-पत्नी हँ । यह तो आपका कवित्व है, जो जल 
ओौर वीचि में कोई भौ सम्बन्ध आरोपित कर दे । पर वस्तुतः उनम कोई नाता नहीं 
होता, वे दोनों तत्त्वतः एक हैँ । अतः सीताजी गांव की स्तियों के उस प्रष्न का 
क्या उत्तर दे, जिसमे उनका श्री राम से सम्बन्ध पूछा गया ? उन्होने एक वद्या 
माग चुना--श्री लक्ष्मण का परिचय तो वाणी से दे दिया, पर भगवान्‌ श्री राम का 
परिचय देने के लिए संकेत का आश्रय लिया, नेतो का सहारा लिया। नेतरो से 
परिचय भला वयों दिया ? इसलिए किं भाषा की कठ्नाई यह है कि उसका अथं 
निषचिन्त है, पर संकेत मे यह्‌ स्वतंत्रता है कि अथं लेनेवाला उसका चाहे जो अथं 
लगाले सकतादहै। संकेत का कोई शास्त्र तो है नहीं, जो बताये कि अमुक संकेत 
का अमुक ही अथं होता ह । इसलिए सीताजी ने भगवान्‌ राम का परिचय देने के लिए 
संकेत का आश्रय लिया। ओर संकेत का आश्रय लेने के साथ उन्होने एक बात 
ओर कौ,--जवब वे परिचय देने लगीं, तो अपने आंचल का घूघट डाल लिया - 


बहुरि बदनु विधु अ चल ठढांकौ । २।११६।६ 


गोस्वामीजी के इस" कथन में भावनात्मक दष्टि से तो शील दिखायी देता है, 
पर तात्विक दुष्टिसे वे कू अनोखा संकेत देना चाहते हैँ । गांव की स्त्रियां 
पृषती है-आपके ये कौन हैँ ? अव परिचय देने के लिए तो आवरण हटाना 
पड़ेगा । जसे, हम व्यासपीठ पर आते हँ ओर रामायण की पोथी खोलते हैँ । 
ग्रन्थ का परिचय पाने के लिए तो आवरण को खोलना पड्गा। तब श्री राम 
का परिचय देने के लिए सीताजी घूघट क्यों डाल लेती है, उन्हं तो घूघट 
हटा लेना चाहिए भा ? यही गोस्वामीजी का अनोखापन है । सीताजी का 
अभिप्राय यह है कि अन्यत्र परिचय देना तो घूघट हटाना है, पर इनसे अपना 
नाता बतलाने के लिए तो घूधट डालना ही होगा । जव तक अपने ओर 
इनके वीच मै एक व्यवधान न बना दू, तव तक नाता कहाँ से बताऊगी ? 
नाता बताने के लिएहमे एकमेदो की सुष्टि करनी पड़गी। तो लो, हम 
उनके ओर अपने बीच एक परदा डले लेते है, जिससे तुम लोगों को सन्तोष 
हो जाय कि इन दोनों के वीच भी एक नाता है, एक आवरण दहै । पर सत्य 
तो यह है कि हम दोनों के वीच कोई सम्बन्ध नहीं है, केवल एकत्व कौ 
अनुभूति है, ओर यह आवरण तो रस की वृद्धि के लिए डाला गया है । 


निरावरण का दशेन निरावृत ज्ञान का पक्त है। कबीर इसके पक्षधर 
हैँ । वे कहते है-“धूघट के पट खोल रे, तोहे राम मिलेगे"-अर्थात्‌, घूघट 
उठाओगे, तो राम मिलेंगे । पर तुलसीदासजौ कहते दै “बहुरि बदनु बिधु 


( न ) 


अचल ढकी", घूघट उठाने की आवश्यकता नहीं हैः घू घट डालने की आव 
श्यकता है, पर हाँ, यह ध्यान रहे कि घूघट एकदम से पूरा न डाल दिया जाय, 
अन्यथा वह अज्ञान हो जाएगा । चू घट रहे ओर दिखायी भी देता रहै--यहं 
गोस्वामीजी का भवित का दशन है। भक्ति में आवरण तो रहता है, पर 
इतना नहीं कि हमारे दशन मेँ बाधा पड़ । इस मध्य की स्थिति मे. एकं 
विशेष रस की उत्पत्ति होती है, जब घूघट की ओट से कोई स्वयं तो देख ले, 
पर दसरा न देख सके । यह प्रीति की दृष्टि है जिसे सीताजी प्रकट करती 


है 
बहुरि बदनु बिधु अचल ठांकौ । 
पिय तन चितई भौँह करि बांकी ॥ 
खंजन मंजु तिरीखे नयननि । २।११६।६-७ 
ओर इसका अथं गांव की स्त्रियां समञ्च लेती रै 
निज पति कहेड तिन्हहि सिं सयननि ॥ 
फलस्वरुप, भई मुदित सब म्रामबधुटी । 
रंकन्ह राय रासि जनु लुटीं ॥ 
अति सप्रेम सिय पायं परि बहुविधि हि असीस । 
सदा सोहागिनि होहु तुमह जब लगि महि अहि सीस ॥ 
ओर गांव की स्तियों की कामना पूणं हो गयी । उन्होने श्री राम का परिचय 
प्राप्त कर लिया । 
प्रथ के चरित्र के सम्बन्ध में संसार में सभी तो अज्ञ रैँ। लोगों को 
उनका परिचय भिन्न भिन्न माध्यमों से प्राप्त होता है । कुष्ठ लोग तो 
लक्ष्मणजी से पृष्ठ लेते ह किश्री राम का परिचय बता दीजिए । हनुमान 
जंसे कु अन्य सीधे भगवान्‌ राम से ही पृष्ठ लेते है--'“को तुम्ह्‌ ? (४।०।७) 
गवि कौ स्तियों ने सीताजी .से पृषछकर जान लिथा । जनकजी ने विश्वामित्रजी 
से पूष्ठा--“कहहु नाथ जनि करहु दुराॐ” (१।२१५।४) । किसी ने वैराग्य के 
माध्यम से पृष्ठा, किसी ने भक्ति के, तो किसी ने ज्ञान के । जो बुद्धिमान है 
वे ज्ञान के माध्यम से पृषते है, पर जो भावुक जन है, जो अपने मे विवेक 
की विशेषता नहीं मानते, वे भक्ति के आश्रय से भगवान्‌ का परिचय जानना 
चाहते है । उन्हे लगता है कि ज्ञान के माध्यम से भगवान्‌ का जो परिचय 
होगा वह॒ रसीला नहीं होगा, किन्तु भक्ति के माध्यम से जो परिचय मिलेगा 
उसमे मिठास ओर रस अधिक होगा । श्री सीताजी ने जैसा परिचय 


(1) 


प्रभु का दिया, वैसा रामायण में ओर किसी ते नहीं दिया । यह जो उनका 
घरघट का डालना है ओर वंकिम दुष्ट से, स्नेहमयी चितवन से श्री राम को 
देखना है, उससे केवल श्रौ राम का पर्िय ही नहीं प्राप्त होता, बल्कि 
उसके द्वारा गोस्वामीजी एक अनोखी दृष्टि की उद्भावना भी करते हैं । 
भगवान्‌ राम, सीताजी ओौर लक्ष्मण वृक्ष की छाया-तले विश्राम कर रहे 
है । क्या गाँव की स्तिया नहीं जानतीं.कि सीताजी का उन दोनों पुरुषों से 
क्या सम्बन्ध है ? व्यावहारिक दृष्टि से देखने से ही उन्हे पता चल जायगा कि 
उन तीनों के आपस में क्या सम्बन्ध हैँ । भगवान्‌ राम सीताजी के पास हैँ 
जौर लक्ष्मणजी कुष्ठ दूर हैँ । फिर, इनके सम्बन्ध मे इतना अधिक प्रचार हो 
चुका है कि सारी स्पियां इनके पारस्परिक सम्बन्धो को जानती हैँ । तब 
सीताजी से उनके यह पूष्ने का क्या तात्पयं था क्रि ये दोनो आपके कौन है? 
गोस्वामीजी जिस अनोखी दृष्टि की उद्भावना करते है, वही इस प्रश्न का 
उत्तर है । 
गाँव की स्तिया जाकर सीताजी के पास वेठ जाती हैँ । वे लक्ष्मणजी 
की ओर देखती है, तो पाती हैँ कि लक्ष्मणजी की दष्टि कभी श्री सीताजी के 
चरणों पर है, तो कभी भगवान्‌ राम के चरणों पर । गोस्वामीजी लिखते 
~ 
चिनु छिनु लखि सिय राम॒पद 
जानि आपु पर नेह । 
करत न सपनेहु लखनु चितु 
बंधु मातु पितु गेहु ॥ २।१२ 
तब गाँव की स्तो ने भगवान्‌ राम की ओर देखा ओर पाया किव बार 
बरार सीताजी की ओर देख रहै हैँ । “कवितावली रामायण" मेँ (अयोध्याकाण्डः 
२१) गोस्वामीजी लिखते है 
सीस जटा, उर-बाहु बिसाल, 
विलोचन लाल, तिरचछी-सी भह । 
तून सरासन-बान धरे तुलसी 
वन-मारग में सुटि सोहं ॥ 
सादर बार्ह बार सुभायं चिते तुम्ह त्यों ! 
अब ये म्राम-वधूटियाँं यह तो देख पा रहीं दै कि लक्ष्मणजी क्षण क्षण मे 
भगवान्‌ राम ओर सीताजी के चरणों की ओर देख रहे हँ ओर यह भी कि 





( ०६ ) ८ 
भगवान्‌ राम बार बार श्री सीताजी कौ ओर अपनी दृष्टि फेरते है, पर जवं 
वे सीताजी कौ ओर देखती है, तो पाती हैँ कि वे संकोच के कारण पृथ्वी की ओर्‌ 
देख रही है । सबके सामने वे कंसे श्री राम की ओर देखें ! गाँव की स्तयो 
को लगता है कि इन दोनों का देखना तो हमने देख लिया, पर सीताजी इन 
दोनो की ओर कैसे देखती है, यह देखने को नहीं मिला । वे विचार करती 
है यदि हम सीताजी से इन दोनों का परिचय पृष्ठे, तो स्वाभाविक ही वे 
अखि उठाकर उनकी ओर देखंगी ओर इस प्रकार उनकी दृष्टि का भी परिचय 
मिल जायगा । वैराग्य की दृष्टि तो देख ली, ज्ञान की भी दृष्टि देख ली, अव जरा 
भक्तिकी भी तो दुष्टि देखें । ये भक्त अपने रस को छिपाकर रखते हैँ । भक्ति का 
स्वभाव गोपन का है, अतः गाँव की स्तयां चाहती हैँ कि जरा भक्ति की हृष्टिका भी 
आनन्द ले ले । ओर सचमुच किशोरजी ने मानो उन लोगों की भावना की परितृप्ति 
के लिएहीप्रभुका परिचय नेतो से दिया । ग्राम-वधूटियां निहाल हो जाती है । 
गोस्वामीजी कहते है- “रंकन्ह राय रासि जनु लृटीं "“ (२।११६।८)- जैसे 
दद्र ने किसी धनी का खजाना लुट लिया हौ । ्राम-वधूियों के प्रण्न के 
माध्यम से गोस्वामीजी भवित की इसी अनोखी दृष्टि की उद्भावना करते हैँ । 


तो श्री सीताजी अपनी इसी दृष्टि को लेकर पुष्पवाटिका के प्रसंगमे श्री 
राम को देखने जाती हैँ । ओर जब वे भगवान्‌ राम के सौन्दर्य को देखती 
है, तो- 

हरषे जनु निज निधि पहिचाने । १।२३१।४ 


उनके नेत्र उसी तरह प्रसन्न हो जाति है, जैसे कोई अपने निजी खजाने को, 
निजी निधि को पह्चानकर होता है। गोस्वामीजी ने भगवान्‌ राम के लिए 
निधि" की उपमाघार वार दी है। जैसे, जव विश्वामित महाराज दशरथ से 
दोनों पुत्तो को मांगकर पाति है तो “विश्वामित्त महानिधि पाई" (१।२०८।३) 
जन भगवान्‌ राम जनकप्‌ र देखने जाते हँ तो गोरवामीजी वहां पर भी लिखते 
हैं कि जनकपुर-वासी स््री-पुरुष इतने उत्साह से दौड, मानो दरिद्र को कहीं 
का खजाना लूटने मिल गया हो- 


धाए धाम काम सब त्यागी । 

मनहु रंक निधि ल्‌टन लागी ॥ १।२१६।२ 
ओर जव श्री सीताजी भगवान्‌ राम को देखती हे, तब भी निधि" की उपमा 
दी गयी, पर यहाँ पर एक शब्द ओर जोड दिया गया । विश्वामिव्रजी के 
लिए तथा जनकपुरवासियों के लिए तो “निधिः कहा, पर सीताजी के लिए 
कटा, तिज निधि अपना खजाना । गौस्वामीजी की शब्दरचना कौ सार्थः 


(7 
कता तो देखिए । दूसरे का खजाना मिल जाय, तो व्यविति लूटता फिरेगो-- 
“नहु रंक निधि लूटन लागी'', पर यदि अपना खजाना मिल जाय तो-- 
लोचन मग रामहि उर आनी । 
दीन्हे' पलक कपाट सयानी .॥ १।२३१।७ 


तुरत कमरे मे ताला लगा देते हैँ कि अव वह्‌ न जाने पाए । 


अभिप्राय यह है कि ईष्वर निधि हैओौरश्री सीताजी उस निधि की स्वाः 
मिनी है । जब एक ही ब्रह्मा अपने आपको लीला के लिए दो भागों मे विभक्त 
करता है, तो दोनों भागों मे परस्पर एक सम्बन्ध कौ भूमिका बनती टै । यदि 
श्री राम निधिः तो सीता भव्तिस्वरूपा होने के नाते उनकी स्वामिनी हैँ । 
तैसे दोनों तत्वतः जल ओर वीचि के समान अभिन्न है 
गिरा अरथ जल वीचि सम कहिअत भिन्न न भिन्न । 


बंदड' सीता राम पद जिन्हहि परम श्रिय चिन्न ॥ १।१८ 
इसका सीधा-सा तात्पये यह दै कि यदि हम किसी खजाने को पाना चाह, तो 
उसके स्वामी के माध्यम से उसे पाना दही सही मागं है । अर्थात्‌, यदि हम 
वरहा को पाना चाह, तो भवित के माध्यम से उसे पाना ही सहज मागं होगा । 
अभिप्राय यह्‌ है कि श्री सीताजी के माध्यम से श्रीराम को पाने की चेष्टा करे 
भवित के माध्यम से ईष्वर के तत्त्व को समञ्लने का प्रयास करे । मानो यही 
संकेत प्रकट करने के लिए गोस्वामीजी ने भगवान्‌ राम को सीताजी की निज 
निधि' कहा । जो एक तत्त्व शा, वह्‌ लीला में दो वना ओर उसके ये दोनों 
रूप पुष्पवाटिका मेँ एक दूषरे के निकट आने का प्रयास करते हैँ । पृष्पवाटिका 
ते दोयं के भिलन की भूमिका वनती है । इस मिलन की विशेषता यह दै कि 
दोनों की देह अभी दूर हं, यहं विदेहनगर का मिलन है, भावनात्मक ष्टि से 
मिलन है । भगवान्‌ राम श्री लक्ष्मण से विदेहनगर मेँ श्छगार की चर्चा करते 
ह । इस भिलन की समग्रता को गोस्वामीजी अपनी कवरित्त्वपृणं भावनात्मक 
ओर दार्णनिक पद्रति से प्रकट करते है । वे लिखते दश्री सीताजी आती दैः 
सरोवर म स्नान करती है ओर पावैतीजी का पूजन करती लं ॥ {धिक 
जो सखी श्री राम को देखकर आयी थी, उसे अगि करके अपनी सखियों के 
साथ श्री राम को खोजने निकल पड़ती है--“चली अग्र करि प्रिय सखि सोर 1" 
किसी ने पृष दिया कि वया सीताजी आगे आगे नहीं चल सकती थीं ? पीछे रह कर भी 
तो वह सखी मागं॑दिखा सकती थी । इसका उत्तर गोस्वामीजी एक दूसरी 
पंकिति लिखकर देते दहै - “प्रीति पुरातन लखड न कोद” । श्री सीताजी को लगा 
क्रि यदिन अगे अगे चली ओर उस स्थान पर पर्हुच गयी, जहाँ श्री राम र 


(ऋ) 


तो सखियों को सन्देह हो जायगा किँ पहलेसे ही श्री राम से परिचित थी, 
इसलिए उन्होने परिचय कराने वाली सखी को आगे कर लिया, जिससे उनके 
पुराने परिचय की ललक किसी को न मिल पये । इस प्रकार सीताजी के 
दवारा, जो प्राप्तं था उसे अप्राप्त बनाकर उसकी प्राप्ति की प्रक्रिया का परिचयं 
दिया जा रहादहै। इसे यों कह लीजिए कि पष्पवाटिकामे दो प्रक्रियाए चल 
रही हं - एक तो भगवानु राम के दारा सीताजी के प्रति अनुराग की ओर 
दूसरी, सीताजी के माध्यम से भगवान्‌ राम के अन्वेषण की, यानी भविति के 
दवारा भगवान्‌ को पाने की । गोस्वामीजी लिखते हैँ कि जव सीताजी श्री राम 
कै अन्वेषण कौ चली, तो उनके आभूषणं की ध्वनि हूर । इस ध्वनि को 
श्री राम ने सुना ओर उनका कवित्व फट पड़ा ! गोस्वामीजी वड़ी अद्भुत बातत 
कहते हैँ कि अभी श्री रामने सीताजी के रूप को नहीं देखा है, केवल उनके 
नूपुरों कौ ध्वनि-भर सुनी है ओर उनमें अनुराग का उदय हो जाताहै । रूप 
कै माध्यम से श्यगार-रस आते .तो आपने बहुत सुना होशा, पर ध्वनि के भी 
माध्यम से शछरगार-रस आ सकता है, यह नयी बात है ओर गोस्वामीजी अपने 
विशेष दशेन की अवतारणा के लिए यह नयी बात यहां पर रखते हैँ । कंकन 
किकरर्‌ नूपुर' की ध्वनि सुनकर श्री राम के हृदय मे कवित्व का उदय होता है । 
वे अयोध्या मे कवि नहीं बन पाये । कवित्व का भाव भी किसी विशेष देण-काल 
मे प्रकट होता है न ! इसका तात्पयं यह है कि ब्रह्म विना भवित के सहयोग से 
कवि बन भी कंसे सकता है ? ब्रहम मे बिवेकं का प्राधान्य तो है, पर भक्ति के 
सम्पकं से ही उसमे रस ओर अनुराग का उदय होता है । वैसे तो ब्रह्म विरागी 
है “अग जगमय सब रहित बिरागी" (१।१८४।७), पर हमे विरागी ब्रह्म की 
नहीं, अनुरागी ब्रह्म की आवश्यकता है । ओौर उसमें यह्‌ अनुराग श्री किशोरीजी 
ही पैदा कर सकती है, हम नहीं । अतः हम करिशोरीजी से अनुरोध करें कि 
आप ब्रह्म को अनुरागी बना दीजिए, लक्ष्मणजी से प्रार्थना करं किञ)प जरा 
अनुराग~रस की वृद्धि में सहायक बन जाइए । 


तो, सीताजी के नूपुरों की ध्वनि श्री राम को जनकपुर कौ पुष्पवाटिकामें 
कवि वना देती है । इसे लेकर सीताजी कौ सखियां भगवान्‌ राम पर व्यंग्य 
करती ह । जब वे कोह्वर मे ले जाये जाते है, तो वहां वे चुप बैठे हें । बड़ 
संकोची है, शीलवान्‌ है, दृष्टि नीचे गढी हई है, आंखें उठाकर देख नहीं पा रहे 
है । एक सखी ने पूषा “इनका संकोच दूर कंसे किया जाय ?' ससुराल कौ 
भाषा तो व्यंग्य ओौर कटाक्ष की भाषा होती है। दूसरी सशी ने कहा --'जनक- 
पूर में हजारो राजा आये, पर ेसा अहंकारी राजकुमार तो जाया ही नहीं | 
फिर भी श्री राम पर कोई प्रतिक्रिया नहीं हुई । लक्ष्मणजी को आश्चयं हआ 


(१) 

कि कोई मुभे अहंकारी कै, तो कोई वात भी हो सकती है, पर श्री राम को 
अहंकारो कहना | सखी ने अपने मन्तव्य का कारण बताते हृए कहा कि इन्हें 
अपनी सुन्दरता का इतना गवं है कि अपने को छोडकर किसी दूसरे को देखने 
के लिए सिर ही नहीं उठते । फिर वह मानो शिक्षा देते हए कहती दै- “गरब 
करहु रघुनन्दन जनि जियें माहि" । लक्ष्मण जी से नही रहा गया, वे बोल उठे-- 
हमारे राम में कोई गवं नहीं है; फिर ये गवं करें भी, तो क्या जूढा गवं है ?" 
सखी ने पृष्ठा - किस वात का इनको इतना गवं है ? लक्ष्मणजी ने उत्तर में 
कठा--'जिस धनष के न टूटने से तुम लोग इतनी निराश हो गयी थीं कि आंखों 
मे आंसु भर आये थे, उसे किसने तोड़ा ?' जनकपुर की सखियां हार मानने 
वाली नहीं थीं । गोस्वामीजी के अनुसारवे तोश्रूति की ऋचाए थीं । सखी 
ने तुरन्त लक्ष्मणजी से पृष्ठ दिया-- अच्छा, तुम तो परशुरामजी से कर रहैथे 
कि इन्होंने धनुष नहीं तोडा, वह्‌ टूट गया, अब कह रहे हो कि इन्होंने तोडा 
है । तो, तुमने जो पहने कहा था, वह सत्य है या अब सत्य बोल रहे हो ?" 
लक्ष्मणजी ने पृष्ठा -अच्छा, मान लो इन्होने तोड़ा नहीं, तो धनुष फिर टूटा 
कँसे ?' सखी बोली - "उसका उत्तर तो सरल है। असल मेये धनुष तोड़ ही 
नहीं सकते । जिसे पृष्पवाटिका में फूल चुनने मे पसीना आ जाता हो, वह भला 
धनुष कंसे तोड सकता ? यह तो हम लोगों ने इन पर दया की । हमने प्राथेना 
की कि इन्दं बल मिले, जिससे धनुष टूट जाय ।' 


ओर यह एक सैद्धान्तिक सत्य भी है। ब्रह्म अकर्ता है, वह अपने अप 

कुछ नहीं कर सकता । उसमे सामथ्यं नहीं है । ब्रह्म सो गया, तो उठता नहीं । 
उठ गया तो वैठता नहीं; बैठ गया तो चलता नहीं, मौर चलने लगे तो क्रिया 
करता नहीं । उसमे जो क्रिया होगी, वह भक्त की भावना से होगी । इसलिए 
श्री राम धनुषयज्ञ म जो वैठे, तो उठते ही नहीं । तब पहले लक्ष्मणजौ को 
गर्जना करके उन्हे जगाना पड़ा ओर विश्वामित्रजी को कहना भा 
राम" राम, उठो, एसे बैठ मत जाओ, निगुण से सगुण बनकर भी क्या अ 
ही बने रहोगे ? ओर तब धनुष टूटता है । कंसे ?-- 

सुनि गुरु बचन चरन सिरु नावा । 

हरषु विषादु न कचु उर आवा ॥ १।२५।३।७ 


--श्री राम गुरुके वचन सुन कर उठते हैँ ओर चरणों मे सिर नवाते ह । उनमें 
न हषं है, न विषाद 1 हषं ओर विषादन हो, तो क्रिया की स्फुरणा कंसे होगी 
ओर यदि क्रिया कौ स्फुरणान हो, तो धनुष कंसे टूटेगा ? इसलिए जनकपुर 
की स्त्रियां जो कहती हँ कि हमने प्रा्थेना करके श्री राम को बल दिया है, 


( &° ) 
उसमे कोई बेतुकी बात नहीं है क्योकि भक्तो को भावना ही तो ब्रह्मम क्रिया 
उत्पन्न करती है । स।रे जनकपुरवासी अपने पुण्य को याद करते हँ 


बंदि पितर सुर सुकृत संभारे । 
जौ कचु पुन्य प्रभाऊ हमारे ॥ 


तौ सिव धनु मृनाल कौ नाई । 
तोरहूः रासु गनेस गोसाई ॥ १।२५७।७-८ 


_ वे पितर ओर देवताओं की वन्दना करते हैँ मौर प्राथेना करते हुए कहते है 
करि हे गणेश गोसाई, यदि हमारे पण्यो का कछ भी प्रभाव हो, तो रामचन्द्रजी 
शिवजी के धनुष को कमल की उण्डी की भांति तोड़ डाले । 


गणेश देवता का चुनाव भी कंसा बदहिया किया । शिव या पावती या 
विष्ण्‌, को नहीं चना, सोचा कि तोडने का कामतो हाथी ही बिया करेगा, 
इसलिए गणेश को चुना । फिर यह भी ध्यान आया कि कहीं धनुष टूटने पर 
शंकरजी रुष्ट न हो जायें करि हमःरा धनुष किसने तोड़ दिया, इसलिए अच्छा 
होगा कि बेटे से तुडवाओ । बेटा यदि सहायता करेगा, तो वापको चुप रह 
जाना पड़ेगा । यदि आपकी वस्तु कोई दूसरा तोड दे, तो आप रुष्ट हो जाएगे 
पर यदि आपका छोटा लड़का तोड़ दे, तो आप कहंगे कि भई, क्या करे, लड़के 
ने तोड दिया है । 


इसीलिए सखी लक्मणजी के प्रण्न का उत्तर देते हुए कहती है "धनुष 
हमारी सहायता से तोडा गया है, इसमें राम को क्या विशेषता है ? इसलिए 
इन्हे गते नहीं करना चाहिए 1' लक्ष्मणजी इस पर बोल उठे, अच्छा, जन इन्होने 
अहल्या का उद्धार किया, तब तो तुम लोग नहीं थीं, फिर वह्‌ कैसे हुआ ? 
सखी ने व्यंग्य करते हुए कहा, यदि इनमे इतनी ही सामथ्यं होती, तो अयोध्या 
मे कितने पत्थरों का इन्होने उद्धार किया है बताजो ? वह कोई इनके चरणों का 
चमत्कार थोड़ं ही था, वह्‌ तो इनके चरणों कौ धूल का चमत्कार था-- 


रावरि दोष न पाहन को पग धरि को भूरि प्रभाव महा । ओौर जानते हो यह्‌ 
चमत्कार कब घटा ? जब ये अयोध्या छोडकर; विश्वामित्रजी के आश्रम से 
जनकपुर की ओर चले 1 -वह तो इस क्षेत्र की धूलि का चमत्कार था, इनके 
चरणो का नहीं 1* 


ओर वस्तुतः उद्धार तो भक्ति की धूलि से हुआ करता है, भविति के ज्ञान 
से नहीं । यदि ब्रह्य स्वयमेव परिवतंन साधित करने में समर्थं होता, तब तो 


(& ९१.) 


उसे सवका उद्धार कर डालना चाहिए था, क्योकि वह तो प्रत्येक के हृदय में 
बैठा हुआ है। पर एसा तो नटीं देवा जाता । दुष्ृत्तिसम्पन्न ओर दुष्कमीं 
तो स्वेत्र सवेकाल में देखे जाते हैँ । इसका तात्पर्यं यह है किं जब तक उस 
अन्तःस्थ ब्रहम मे भक्ति के पथ की धूल जाकर लिपट नहीं जाती, तब तकं 
उसमे उद्धार की सामथ्यं नहीं आती है। इसलिए सखी ने लक्ष्मणजी से कहा 
कि इस उद्धार-सामथ्यं पर भी इनका गवं करना व्यथं है। इस पर लक्ष्मणजी 
पृते है-तो क्या ये अपने सौन्दयं का भी गवं नहीं कर सकते ?' सखी 
हसकर कहती है-“इसमे भला गवं की क्या बात ? ये जरा हमारी किशोरीजी 
कीओर तो देखे, ये तो किशोरीजी के सौन्दयं की छाया लगते है, छाया | 
गरब करहु रघुनन्दन जनि नियं माहि । 
आपन सूरत देखउ सिय कौ छोंहि ॥ 

सखियों ने कैसी सा्थैक तुलना की! श्री राम की श्यामता पर्‌ कटाक्ष 
करते हुए उसे सीताजी की गौरता की छाया निलूपित किया ! सच ही तो है, 
ब्रह्म कहां चलता है ? भक्तों का ईश्वर कव चलता है, कंसे चलता ह 
न्यवित ओर छाया दोनों चलते हुए दिखायी देते दँ, पर नियम यह्‌ हैकि छाया 
उधर ही चलेगी, जिधर व्यक्ति चलेगा । सखियो का अभिप्राय यह है कि 
श्री रामाया हैँ ओर सीताजी व्यक्ति । भक्तिकी छाया है ईश्वर, जिधर भक्ति 
जायगी, भगवान्‌ को उधर जाने की प्रेरणा प्राप्त होगी । इसलिए भक्त उस 
विरागी ओौर निष्क्रिय ब्रह्म को अनुरागी ओौर सक्रिय बनाने के लिए भक्ति से 
प्राथंना करता है । आर इस सक्रियता की भूमिका जनकपुर की दिव्य पुष्प 
वाटिका से प्रारम्भ होती है । यह विदेह कौ वाटिका है, जहाँ सीताजी 
अपनी अष्टसखियों के साथ ब्रह्म को खोजने निकलती है । ये अष्टसखियां हँ 
भक्ति के अष्टभाव । उनके आभूषणों की ध्वनि ज्योंही ब्रह्म के कानों मे पहु ची कि 
समस्या का समाधान हो गया । ईश्वर को पुकारते तो हम सभी हैः पर 
सन्देह वना रहता है कि वह सुनता भी हैया नही ? शंका होती है कि इतनी 
दूर तक हमारी आवाज षहुच भी पाती हैया नहीं? क्सीने तो कहं ही 
दिया कि पुकारे जाओ, कभी न कभी तो उसके कान मे भनक पड़गी-- 


कबहु तो दीनदयाल के भनक परेगी कान । 
फिर किसी को सन्देह होता दै कि वह्‌ हमारी पुकार भले ही सून ले, पर 
हमारी भाषा समञ्ञेगा या नहीं ? गोस्वामीजी ने हिन्दी में रचना की, तो लोगों 
ने व्यंग से कहा-ईश्वर देववाणी समक्षगा या यह्‌र्गँव कौ भाषा £ इनं 
सब प्रष्नों क। उत्तर अज सीताजी ने दे दिया | ईश्वर ने उनके आभूषणों 
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की आवाज सुनी । अव ये अभूषण किस भाषा में बोल रहे थे-देवभाषा 
मेया हिन्दी मे? वे किस भाषा में उच्चारण कर रहे थे ? वस्तुतः वह 
अनुराग की भाषा थी, जो आभूषणं से निकल रही थी, ओर ईश्वर अनुराग 
की भाषा समन्नता है, उसे किसी व्याकरण की अपेक्षा नहीं दै । वह तो 
अनुराग की धीमी से धीमी ध्वनि भी सुन लेता हैरी के पग नृप्र बाजे 
बह भी साहिब सुनता” । ओर आज पुष्पवाटिका मे अनुराग की यह ध्वनि 
सुनकर भगवान्‌ श्री राम के अन्तःकरण में कवित्वं फूट पड़ा । जव कविता 
बनने लगी, तो श्रोता अवश्य चाहिए । यह श्रोता उन्हे श्री लध्मण में प्राप्त 
होता है, जो सदैव उनके साथहँ। श्री लक्ष्मण एेसे साथी है, जो जब जसा 
आवश्यक होता है वैसा बन जाते हैँ - मंत्री को आवश्यकता हो तो मंत्री बन 
जाते है पूर की आवश्यकता हो तो पुत्र, मित्तकी आवश्यकता हो तो मित्र ओर 
श्रोता कौ आवश्यकता हो तो श्रोता । ओर बडे अदभुत श्रोता दँ ये लक्ष्मण, 
सुनते तो परादै, पर बोलते कुछ नहीं । भगवान्‌ राम परी कविता सुना 
गये- 

कंकन किकिनि नूपुर धुनि सुनि 

कहत लखन सन रामु हदयं गुनि ॥ 

मानहुः मदन दुदुभी दीन्ही । 

मनसा बिस्व विजय कहं कीन्ही ॥ (१।२२८६।१-२) 
-लक्ष्मण ! मूङक्लो तो एेसा प्रतीत हो रहा है कि कामदेव बाद्य बजाता हुआ 
विश्व-विजय का संकल्प लेकर यात्रा को निकला है, यह आभूषणों की ध्वनि 
नही, यह तो मानो कामदेव की दुन्दुभि बज रही है ! पर एसी सुन्दर कवितां 
सुनकर भी लक्ष्मण मौन रहते दँ । यह क्या प्रदशित करता है ? 

जब आप नदी मे स्नान करने जाते है, तो कभी आप भीतर गोता 

लगाते ह ओर कभी बाहर आ जाते हँ । स्नान की प्रक्रिया मे जल के भीतर 
डृबना ओर उसके बाहर आना ये दोनो प्रक्रियाए शामिल हैँ । इसी प्रकार 
कभी मुखरित वाणी से, ध्वनि निकालते हए, सराहना करना यह प्रशंसा 
करने की एक प्रक्रिया है ओर कभी वाणी का मौन होकर व्यक्ति का अपने 
भीतर इबकर शान्त हो जाना यह उसकी दूसरी प्रक्रिया है । भगवान्‌ श्री 
राम की कविता सुनकर लक्ष्मणजी किस प्रकार प्रशंसा करं ? उनकी स्थिति 
बड़ी कठिन है । वे श्यगार-रस के उपभोक्ता कैसे बनें ? गोस्वामीजी से 
पूषा गया कि जहां आप शवित ओर ब्रह्म का मिलन करा रहै है, श्र गार-रस 
का प्रसंग उठा रहे हैः वरां आप लक्ष्मणजी को क्यों उपस्थित करते है ? 


( ४ ) 


इसका उत्तर बडा सार्थक दिया गया । लक्ष्मणजी हैँ शेष ओर भगवान्‌ नारायण 
शेषशय्या पर सोते हैँ । शय्या ही श्य गार-रस में मूक साक्षी होती है । वहं 
निरपेक्ष होती है, वह समग्र श्यृगार कीद्रष्टाके रूप में सहायक तो है, पर 
वह्‌ भोक्ता नहीं है । उसे कोई संकोच नहीं है क्योकि भले ही व्यवहार में 
तृतीय दिखायी देता हो, पर वस्तुतः कोई तृतीय नहीं है । इसीलिए लक्षमण 
भगवान्‌ राम की कविता सुनकर भी मौन रहते है--शय्या के समान मौन 
रहकर अपनी उपस्थिति के भान को दबाये रहते हँ । पहली बार, आभूषणों 
का शब्द सुनकर जब श्री राम ने कविता को, तब लक्ष्मण मोन रहै थे । 
दूसरी बार, सीताजी का सौन्दयं देखने के उपरान्त जब उन्होने श्री लक्ष्मण 
के समक्ष अपनी मनोदशा का वणन करते हुए कहा था कि मेरा सहज-पवित्र 
मन॒ जनकनन्दिनी के सौन्दर्यं को देख अनुरागयुक्त हौ गया है, तव भी लक्ष्मण 
मौन रहे ये । पूरा दिन मौन मे बीत गया, सायंकाल एवं रात्रि भी मौन में 
व्यतीत हो गयी । जव दूसरे दिन प्रातःकाल हजा ओौर प्रथु ने कहा- 
"“उयउ अरन'' (१।२३७७), तव लक्ष्मणजी का मौन टूटा । प्रथु ने पृछा 
लक्ष्मण, जरा निकलकर देखो तो सही कि सूयं निकल आया दै या नही, 
तब लक्ष्मण का भी कवित्व फूट पडा । अपने उस उत्तर में लक्ष्मणजी ने प्रभ 
के उस कवित्व को भी स्वीकृति दे दी, जो पहले दिन प्रमु के मुखसे फूट 
पड़ा था । वे कह उठे- 
बोले लखनु जोरि जुग पानीं । 
प्रभु प्रभाउ सुचक मृदु बानो ॥ 
अरुनोदयं सकुचे कुमुद उड्गन जोति मलीन । 
जिमि तुम्हार आगमन सुनि भए नृपति बलहीन ॥(१।२२८) 
नृप सब नखत कराह उजिआरी । 
टारि न सरकहि चप तम भारी ॥ 
कमल कोक मधुकर खग नाना । 
हरषे सकल निसा अवसाना ॥ 
सोहि प्रभु सब भगत तुम्हारे । 
होइहहि ट्टे धनुष सुखारे ॥ 
परभु ने हंसकर कहा- लक्ष्मण । तुम तो ज्योतिषी भी बन गये 1 आगे 
क्या होनेवाला है यह सब तुमने बता दिया ! तो, लक्षमणजी भगवान्‌ राम , के 
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साथ सब प्रकार की भूमिका निभा जति हँ । उन्हे अपने ऊपर पूरा नियंत्रण 
है । उन्हे अपने कतव्य का पूरा ज्ञान है । वे अत्यन्त अनुशासित है । श्युगार 
रस की अभिव्यक्ति मे जव भगवान्‌ राम की वाणी प्रगल्भ हो उव्तीदहै तो 
श्री लक्ष्मण अपने शेषत्व का स्मरण कर मौन रहते हैँ । लोग उन्हँं न समक्षने 
के कारण ही 'खोट' ओर निरंकुश' आदि संज्ञा दे वंठे थे । परणशुराम-लक्ष्मण 
संवाद के प्रसंग मे जनकपुरवासी कट्‌ बेटे--छोट कुमार खोट बड भारी” 
परशुराम ने तो उन्हे “निपट निरंकस"' की ही उपाधि दे दी थी । महाराज 
जनक ने भी कह दिया था--मष्ट करहुं अनुचित भल नाहीं” । इस पर प्रभ 
ने लक्ष्मणजी कौ ओर आंख तरेरकर देखा था - “नयन तरेरे राम । तव 
परशुराम को बडी प्रसन्नता हुई थी, सोचा था किः चलो, राम ने भी भौ टेदी कर 
लक्ष्मण के टेदेपन, का प्रमाणपत्र दे दिया है । पर क्याप्रभुने परशुराम का 
पक्ष लेते हुए नेत्र तरेरे थे ? नही, बल्कि इस क्रिया के द्वारा उन्होने लक्ष्मण 
की सबसे अधिक प्रशंसा की थी । कंसे ? ज्योंही उन्होने नेत्र टेढे कर लक्ष्मणजी 
की ओर देखा, त्योही वे टेढ़ी वाणी बोलना बन्द कर गुरू के समीप चले गये 
“र समीप गवने सक्चि परिहरि बानी बाम'' (१।२७८) । मानो भगवान्‌ 
राम ने प्रशुरामजी को यह दिखा दिया कि लक्ष्मण तो इतना अनुशासित है 
कि आंखों का इशारा भी मान जाता है, अगर वह शब्द से न मानता दिखायी 
देता हो, तो वहं मनवाने वाले की भूल होगी । 


एेसे अनुशासित लक्ष्मणजी पुष्पवाटिका में भगवान्‌ राम के हृदय से फटने 
वाली कविता को मौन रहकर सुनते हैँ ओर फिर संकेत से ही वे प्रभु को 
लताकुज मे ले जाते हैँ । वहां वे एक नया काम करते ह । जो हाथ धनुष- 
बाण चलाया करते थ, अपने उन हाथों मे फूल का दोना, परल की कलियां 
लेते ह ओर प्रभु के माथे को सजाने लगते है । लक्ष्मणजी को लगता है कि 
अनुराग की इस दिव्य भूमि मेँ दूत्हे काश्गार तो हो जाय । प्रभु पूजा के. 
लिए पुष्प चुनने आये थे, इसलिए मर्यादा का ध्यान रखते हुए उन्होने मूकूट 
भी धारण नहीं किथा था । अव लक्ष्मणजी उनके पुरे माथे में फूलों की कलियां 
लगा देते है । भगवान्‌ राम जव पुष्पवाटिका मे आये, तो उन्हं देख मयूर 
नाचने लगा था । उसका जो पंख गिरा था, उसे लक्ष्मणजी ने उठा लिया 
ओर प्रभु के माथे पर लगा दिया । इस प्रकार जब फुलो ओर मोरपंख से 
लक्ष्मणजी ते प्रभु को सजा दिया, तो धीरे से उन्होने प्रभु को संकेत किया 
कि अव लताकुज से बाहर निकलिए । ओर भगवान्‌ राम को अपनी सारी 
कविता का मानो उत्तर मिल गया । प्रभु ने कहा था कि लक्ष्मण, मेरे हृदय 


( ४५ ) 
म अनुराग का उदय हो गया है, ओर लक्ष्मणजी ते प्रभ के सिर पर मोरपंख 
बांधकर मानो घोषणा कर दी कि आज तकं जो ब्रह्म निष्पक्ष था, वह्‌ अवं 
पक्षधर हो गया है। इस प्रकार विरागी ओर निष्पक्ष ब्रह्म को अनुरागी ओर 
पक्षधर बनाकर लक्ष्मणजी ने जीव की समस्या का समाधान प्रस्तुत किया 1 





षष्ठ व्याख्यान 


पिषली चर्चाभों मे हमने देखा कि श्री लक्ष्मण की भूमिका के चिना 
भगवान्‌ राम क। चरित्र अधूरा है । भगवान्‌ राम की भूमिका किसी प्रकार 
को भीक्योन हो, श्री लक्ष्मण उसमें प्ररक हँ । श्गार-रस मे लक्ष्मण मौन 
है, निःशब्द हैँ । वे जानते हँ कि अनुराग मे शब्द वाधक है। अनुराग-रस में 
ड्बने के लिए काल की अनुभूति की आवश्यकता नहीं । जसे घण्टा बज उठा । 
उसको ध्वनि कानों में गयी ओौर व्यक्ति को समय का बोध हुभा। अव यह्‌ 
समय का बोध व्यवहारं के लिए तो आवश्यक है, पर भक्तिरस में बने में 
वह॒ बधक है । काल का बोध जितना मिटेगा, व्यवित उतना ही भवितरस 
मे डवेगा । व्यक्ति से बडा देश है ओर देश से बड़ा काल, इसलिए व्यकिति को 
देश ओर काल दोनों की मर्यादि। की रक्षा करनी चाहिए, लेकिन जव वह्‌ 
कालातीत ईष्वर मे प्रवेश करना चाहे, तव उसे काल की विस्मृति करनी 
चाहिए । इसीलिए गोस्वामीजी कहते हँ कि जव भगवान्‌ राम का अवतार हा 
तो एके महीने का दिन हो गया, मानो घड़ी की गति ही रुक गयी । सूयं आकाश 
की, विराट्‌ की घडी है ओर श्री राम के अवतरण के समय उसकी गति अवरुद्ध 
हो जाती है । इसलिए पृष्पवाटिका में श्री लक्ष्मण श्वगार-रस में सहायक तो 
होते है, पर स्वयं अपनी उपस्थिति का भान नहीं होने देते । आगे चलकर जव 
श्री सीताजी की सखियां उपस्थिति का भान कराती ह, तब वियोग होता है । 
सवियों को काल का ध्यान हो अता है ओौर उन्हं लगता है कि अब अत्यन्त 
बिलम्ब हो गया, शीघ्र लौट चलना चाहिए--“भयउ विलंब मानु भय मानी" 
(१।२३३।७) । 


तो लक्ष्मणजी का पृष्पवाटिका मे यह जो मौन है, वह अनुराग की भूमिका 
के सर्वथा उपयुक्त है । प्रसंग चल रहा था करि श्री लक्ष्मण प्रभु को लताकुज 
मे लेकर जाते है । सखी श्री राम को फूल. चुनते हए देखकर सीताजी को बताने 
के लिए गयी थी, वह जब सीताजी को अन्य सखियों के साथ लेकर वापस 
आती है, तो श्री राम वहां नहीं दिखते, जहां वह्‌ उन्हे देख गयी थी । वह्‌ 
व्याकुल हाकर कहती है कि मैने तो उन्हं यहीं पर देखा था, पता नहीं कहां 
चले गये । इतने मे उन लोगों को लता को ओट में श्री राम दिखायी देते हे । 





(>) 


गौस्वामीजी यह. तो स्पष्ट नहीं लिखते कि लताकुज मे क्या हो रहा था, पर 
जव उसमे से श्री राम प्रकट होते है, तब लगता है कि श्री लक्ष्मण ने वहाँ पर 
अपनी भूमिका सम्पन्न कर ली है- निःशब्द ओर विरागी रहकर । विरागी इस 
अ्थमेंकिवेग्युगार-रस की भूमिकामें रहकर भी श्यगार-रस के उपभोक्ता 
नहीं है । श्री राम जिस समय लताकुज से प्रकट होते है, उसका एक चित्र 
प्रस्तुत करते हुए गोस्वामीजी कहते ह कि सीताजी नेत्र बन्द कर श्री राम का 
ध्यान कर रही हँ ओर सखी कहती है कि एक वार नेत्र खोलकर दशंन तो कर 
लीजिए । यहां पर गोध्वामीजो ने प्रभु को जो ज्लांकौ प्रस्तुत की है, वह प्रभु 
की अन्य ्ंकियों से भिननदहै। जो लोग “राम चरितमानस' को अथं ओर 
विचार की दृष्टि से वहत ध्यान से दृते दै, वे जानते होगे कि उसमें भगवान्‌ 
राम की अनेक करिया हैँ ओर प्रत्येक क्लाकी में उनका एक अलग रूप है। 
जव श्री राम किसी भक्त के स।मने प्रकट होते है, तव उसकी दृष्टि उनके चरणों 
की जर चली जाती है । जव वे किसी दूसरे के सामने अते है, तव वह्‌ उनके 
श्रीमुख को देखने लगता है । कोई उनकी भुजाओं की ओर निहारते लगता है । किसी 
की दृष्टि सर्वप्रथम प्रभु के हृदय की ओर चली जाती है । भावना को प्रकट करने 
की यह जो शैली है, उसे गोस्वामीजी एक भिन्न ढंग से लताकूुज से प्रकट हृए 
प्रभु की आंको में अभिव्यंजित करते है । 
एक व्यदित, एक भक्त, जो दास्य भाव से भगवान्‌ राम की आराधना 

करता है, जव श्री राम कौ ओर देखता दहै, तो उसकी दृष्टि स्वभावतः उनके 
चरणों की ओर जाती है । श्री हनुमानजी ने जव उन्हें पहली वार देखा था तो 
उनका ध्यान सवसे पहले चरणों की ओर गया धा, उन्होने कहा था--आपके 
चरण तो वड़े कोमल है-- 

कठिन भूमि कोमल पद गाम । 

कथन हेतु बिचरहु बन स्वामी ॥*४।०।८ 
जव मनु के सामने प्रभु प्रकट हए तवर मनु ते दृष्टि उठाकर सबसे पहले प्रभ 
के चरणों को नहीं देखा । क्यों ? इसलिए कि हनुमानजी की दृष्टि मे प्रमुस्वामी 
थे पर मनु उन्हं अपना पुत्र बनाने की कामना से प्रोरित हो तप कर रहे थे। 
इसीलिए जव मनु दृष्टि उठाकर देखते है, तव 

सरद मयंक बदन छवि सोवा । 


चार कपोल चिब्रुक दर ग्रीवा ॥ १।१४६।१ 
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प्रभु का मूख ओर कपोल उन्हें पहले दिखायी पडता है 1 एक माँ या पिता 
जब अपने बालक की ओर देखेगा, तो वह उसके चरणों को थोडं ही पहले 
देखेगा, उसकी दष्ट तो बालक के मूख की ओर ही जाएगी । ओर जब विभीषण 
भगवान्‌ राम को देखते है, तो न तो चरणों मे उनकी दृष्टि जातौ रहै न मुख 
मे, वेतो प्रभु की भुजाए पहले देखते है 

दुरिहि ते देखे दौ श्राता। 

नयनानंद दान के दाता ॥ 

भुज प्रलंब "` ^“ **1५।४२४।२।४ 


-देखते टै कि प्रभु की भुजाएे' कितनी लम्बी है| यह मित्तकी दष्टिहै।.. 
विभीषण तो सखा हैँ न, सखा का ध्यान भगवान्‌ राम का लम्बी भुजाओं पर 
जाता है, जिनसे वे सखा को अपने आलिगन-पाण मे बांध मंत्री का परिचय 
देंगे । 

पर पुष्पवाटिका मे जव प्रभु लताकुज से प्रकट होते है तोसखियों की 
दृष्टि न तो उनके चरणों पर जातीरहै, न मूख पर ओर न भुजाओं पर, वह्‌ तो 
उनके मस्तक पर जाती है । यह लक्ष्मणजी की रचना का आकर्षण था । जब 
सखी के कहने से सीताजी अपने नेत्र खोलती है, तव क्या देखती हैँ ?-- 


मोरपंख सिर सोहत नीके । 
गुच्छ बीच बिच कुसुम कली के ॥ 
भाल तिलकं ॒श्रमबिदुं सुहाए । 
श्रवन सुभग भूषन छवि छाए ॥ १।२३२।२-३ 


श्रीराम कै मस्तक पर मोरपंख सुशोभित हैँ ओर उनके वीच बीच में फूलों 
की कलियों के गुच्छे लगे हैँ । इसमे श्री लक्ष्मण कीं भूमिका है । उनके द्वारा की 
गयी रचना की दो वस्तुए' इतनी महत्त्वपूणणं हो गयीं कि सवसे पहले सखियों का 
ध्यान उन्हीं दो वस्तुजों कौ ओर जाता है-मयूरपंख ओर फुल की कलियाँ । 
मथूरपंख तो श्रीकृष्ण का वहत काल तक संगी रहा 1 वृन्दावन की सारी लीला 
का ह्र क्षण मगूरपंख से जुड़ा हा है। वाद में मधुराारका मेँ भले ही 
श्रीकृष्ण मयूरपंख न लगाते हों, पर वृन्दावन मेंतो वे नित्य धारण करते रहे । 
श्री राम के चरित्र मे मसूरपंख का वणेन ओर कहीं नहीं आता है केवल पष्प- 
वाटिका मे, अनुराग के प्रसंग में वह उनके मस्तक पर दिखायी दे रहा है । 
गोस्वामीजी यहाँ पर भाषा-णास्तर कौ दृष्टि से एक अलग कल्पना करते हैँ । 


(ऋ) 


"दोहावली रामायणः मे उनसे पूषा गया कि मयूर पक्षी को मोर क्यो कटते है ? 
भाषाविद्‌ उत्तर मे कहेगा कि मयूर शब्द विगड़कर मोर हौ गया । उसकी ष्टि 
भाषा पर्‌, व्याकरण पर है। पर भक्त की दृष्टि भाषा ओर व्याकरण से आगे 
बटकर भाव पर जाती है । गोस्वामीजी श्लेषसे मोर का एक अथं लेते हैँ मेरा' । 
जब हम किसी वस्तु को अपना कहना चाहते है तो "मोर' शब्द का प्रयोग करते हैः; 
यथा “मोर दास कहाइ नर आसा" (७।४५।३) । गोस्वामीजी प्रश्न उटाते है 
कि इस मयुर पक्षी मे कौनसा एसा गुण है कि सारे संसार के लोग इसे 'मोर- 
मोर कहते हैँ ? उन्हं लगता है कि मयूर मे तो कोई गुण ही नहीं है । "तन 
विचित्र'- उसका शरीर देवो तो विचित्र है, लम्बाई-चौडाई मेँ कोई सन्तुलन नहीं । 
फिर, (कायर वचन'--उसकौ बोली सुनो तो उसमे कायरता है । अहि अहार'-- 
ओौर उसका भोजन देखो तो साप का भक्षण करता है । तो, शायद उसका हदय 
अच्छा हौ ? नहीं, वह भी अच्छा नहीं "चित घोर' । जब उसमे कोई गुण ही 
नही, तब भल। उसे 'मोर' क्यों कहते हँ ? गोस्वामीजी को पुष्पवाटिका कौ याद 
हो आती है ओर वे कह उत्ते है 

तन विचित्र कायर बचन अहि अहार चित घोर । 

जब ते हरि भये पक्षधर तब ते कह सब मोर ॥ 


--जब से भगवान्‌ ने उसका पक्ष धारण कर लिया, तव से लोग उसे 'मोर-मोरः 
कहने लगे ! भले ही किसी मेँ न्युनता हो, कमी हो, पर जव भगवान्‌ उसे स्वी- 
कार कर लेते ह, तो सभी उसे अपना बना लेते है । 


अच्छा, तो श्रौ लक्ष्मण ने भगवान्‌ के सिर पर मोरपंख लगाने के लिए यही 
स्थान क्यो चुना ? अयोध्या में तो कभी उन्होने उनके मस्तक पर मोर पंख 
नहीं लगाय। । वास्तव में श्री लक्ष्मण इस शगार कै द्वारा एकं नयी भूमिका 
प्रस्तुत करते हैँ । उनक। तात्पयं यह है कि यदि कोई भगवान्‌ का मोर बनना 
चाहे. तो उसे अयोध्या में नही, जनकपुरी मे जन्म लेना चाहिए । जो भविति का 
मोर होगा, वही राम का मोर होगा। जो भक्ति का अपना नहीं होगा, वह 
भगवान्‌ का भी अपन। नहीं होगा । भगवान्‌ का मोर वही होगा, जो भक्ति 
की वाटिका मे पालित है, जो भव्ति का पक्षधर है । गोस्वामीजी के लिए पक्षी 
पक्षपात का प्रतीक है । भविति का अर्थं ही है पक्षपात । गोस्वामीजी उत्तरकाण्ड 
मे संकेत देते 2 कि भविति के अ।चा्यं काकभुशुण्डिजी पक्षी है । पक्षी शब्द के 
दो अथं होते द एक तो अकाश में उडनेवाला पक्षी ओर दूसरा वह्‌, जिसके 
हदय में किसी के प्रति पक्षपात हो । ज्ञानी निष्पक्षता का दावा करता है, पर 
भक्त एेसा दाव। नहीं करता । भक्त तो कहता है कि हम पक्षपाती है, ओर 


( १०५ ) 


जब भक्त पक्षपाती बनता है, तो भगवान्‌ पक्षधर बनते हैँ । न तो भक्त निष्पक्ष 
है ओर न भगवान्‌ ही । भगवान्‌ तौ श्रीमद्भागवत मे कह देते है ` “मदन्यत्‌ 
तेन जानन्ति नाहं तेभ्यो मनागपि" (४।४।६८) --वे (भक्त) मेरे अतिरिक्त ओर 
, कु नहीं जानते तथा भमै उनके अतिरिक्त ओर कुछ भी नहीं जानता ।' तो, 
पष्पवाटिका मे साक्षात्‌ पराभक्तिस्वरूप किशोरी जी के सम्मुख जब विरागी ओर 
निष्पक्ष ब्रह्म प्रकट होता है, तो वह अनुरागी ओर पक्षपात से युक्त हो जाता 
है ओर अपने माथे पर मोरपंख धारण करलेतादहै। यह्‌ मोरपंख ईश्वर कै 
अनुराग को ही प्रकट करता है । सीताजी का भगवान्‌ राम के प्रति अनुराग तो 
प्रकट ही है । जव वे श्री राघवेन्द्र के सौन्दयं को देखती है, तो उनका प्रभु के 
प्रति अनुराग उनके हाव-भावसे प्रकट हो जाता है । परश्री राम का उनके 
प्रति अन्‌राग है या नहीं ? सखियां अपने वणेन के माध्यम से सीताजी कौ 
श्री राम के अनुराग के प्रति आश्वस्त करतीं हैँ! वे सीताजी से कहती है 
जरा मोरपंख को देखिए | उनका तात्पयं यह था कि जव श्री राघवेन्द्र आपकी 
वाटिका के मोर पंख को इतना सन्मान दे रहे हैँ कि उसे सिर पर धारण 
कर लिया है , तब फिर वे आपको कहाँ पर धारण करेगे इसकी कल्पना कर 
लीजिए । जौ व्यक्ति आपकी छोटी से छोटी वस्तु का इतना सन्मान करता है, 
वह फिर आपका क्रितना सन्मान न करेगा ! तो, पृष्पवाटिका का मौरपंख ओर 
पुष्प की कलियां यही संकेत करते हैँ कि भगवानु भक्तों के पक्षधर दँ । ओर 
भगवान्‌ को इस प्रकार पक्षधर वनाने का कायं श्री लक्ष्मण के वारा सम्पन्न 
होता है। वे मौन ओर निःशब्द रहकर पुष्पवाटिका मे अपनी यह्‌ महत्वपूणं 
भूमिका सम्पन्न करते हैँ । 


यह देखकर अश्चयं होता है किं जो लक्ष्मणजी पुष्पवाटिका के श्छ गार-रस 
के प्रसंग मे इतने निःशब्द है, वे अन्य प्रसंगो मे इतने मुखर कंसे हो उत्ते दै 
यही लक्ष्मणजी की भूमिका की विशिष्टता है । हर भूमिका के अनुरूप वे अपने 
को ढाल लेते हैँ । वैसे तो काम, क्रोध ओौर लोभ की बार-बार निन्दा की जाती 
है । (रामचरितमानस' मे उनकी निन्दा करते हुए कहा गया है--““तात तीनि 
अति प्रबल खल काम क्रोध अरु लोभ” (३।३८क) । फिर गीता मे भी “काम 
एष क्रोध एष रजोगुण-समुभ्दवः । महाशनो महापाप्मा "विद्धयेनमिह नैरिणम्‌ ३।३।७ 
कृहकर उनको निन्दा को गयी है । लेकिन जनकपुर के प्रसंग की विलक्षणता यहं 
है कि वहां तीन प्रसंगो मे इन्दं तीन विकारों की स्वीकृति है । पृष्पवाटिका में 
काम की स्वीकृति है तो धनुषयज्ञ में क्रोध की ओर विवाह के मण्डप मे लोभ 
की । इसका तात्पयं क्या है ? यह सही है कि काम, क्रोध ओर लोभ त्याज्य 
है, परं प्रश्न यह है क्रि क्या कोई व्यविति या समाज एसा हो सकता है, जो 


1) 

काम, क्रोध भौर लोभ से शून्य हो ? यह सम्भव नहीं; क्योकि कामशून्य समाज 
म कोई सृष्टि नहीं हो सकेगी, करोधशून्य समाज में किसी के अन्याय के विरुद्ध 
संघषं करने की वृत्ति नहीं हो सकेगी ओौर लोभविहीन समाज मं किसी निर्माण 
कीप्रोरणा नहीं प्राप्त हो सकेगी । काम, क्रोध ओर लोभ तो स्वाभाविक रूप 
से व्यक्ति के जीवन में रहते हँ । इसीलिए गोस्वामीजी उत्तरकाण्ड में उनकी 
तुलना वात, पित्त ओर कफ से करते टै । कहते है, जसे शरीर के संचालन के 
लिए वात, पित्त ओर कफ की आवश्यकता होती है, वसे ही मन मे भी वात, 
पित्त ओर कफ हैँ । वे क्यार 


काम वात कफ लोभ अपारा । 
क्रोध पित्त नित छाती जारा ॥ ७।१२०।३० 


काम वातै, क्रोध पित्त ओर लोभ कफ । तो जैसे वात, पित्त ओौर कफ मे 
से किसी एक के कुपित होने से व्यक्रित अस्वस्थ हौ जाता है, वसे ही जव काम, 
क्रोध या लोभ तीव्र हो जाता है, तव व्यक्तिगत या सामाजिक जीवन मे अशान्ति 
या अस्वस्थता पदा हो जाती है । जव शरीर मेँ कफ, वात या पित्त कौ प्रबलता 
होती है, तो रोग उत्पन्न होता है ओर हम दवा के लिए वं के पास जाते 
है । वद्य दवा देकर कफ, वात ओौर पित्त को नष्ट नहीं करता, बल्कि इन तीनों 
को सम करने का प्रयत्न करता है । यदि वेद्य एेसा सोचे कि कफ, वात जर 
पित्त ही रोग के कारण दै, इसलिए चलो, इन तीनों को नष्ट ही कर दें, तब 
तो रोग के साथ रोगी भी भिट जायगा । शरीर मे यदि कफ, वात्‌ ओर पित्त 
न रहें, तो व्यविति भी जीवित नहीं रहेगा । इसलिए वेद्य का कायं यह्‌ है करि 
वह्‌ कफ, वात ओौर पित्त को मिटाये नहीं, अपितु उनकी समता बनाये रखे । 
इसी प्रकार, व्यवित या समाज के मानसिक सन्तुलन के लिए काम, कोध ओौर 
लोभ को नष्ट करना नहीं है, अपितु उनका सन्तुलित बनाना है 1 यदि सन्तुलित 
न होतो काम, कोध ओर लोभ ही क्या, ब्रहाचयं॑ भी घातक हो जाता है । 


इस सन्द्भं मे एक प्रष्न उठता दहै-ब्रह्मचये धेष्ठ है या विवाह ? 
प्राम-चरितमानस' मे आपको दो पात्र एसे मिलेगे, जिनमें एकं जब विवाह करना 
चाहता था, तो प्रभु ने करने नहीं दिया ओर दूसरा जो विवाह करना ही नहीं 
चाहता था, उसे विवाह करने के लिए बाध्य किया । प्रथम थे नारद जी ओौर 
दूसरे शंकरजी । यह बड़ी विचित्र वात्‌ है । नारदजी विवाह के लिए इतने व्यग्र है, 
कि स्वयं भगवान्‌ से जाकर कहते हैँ कि अपनी सुन्दरता मूभे दे दीजिए, जिससे 
मेरा विवाह शीध्र हो जाय 


( ..१< 
आपन रूप देह प्रभ मोही । 
आन भाति ताहि पावो ओही ।॥ १।१३१।६ 


-ओर भगवानु एसी बाधा देते हैँ कि उन्हं बन्दर की आकृति दे देते हं तथा 
विश्वमोहिनी को स्वयंवरण करके ले जाते हैं । दूसरी ओर शंकरजी समाधि मं 
बैठे हृए है, उनके “ सामने प्रकट होकर कहते है कि मै आपसे मांगने के लिए 
आवा हुमा हँ जौर वह मुभे दीजिए । शंकरजी से भगवानु क्या मांगते हैं ? 


अब विनती मम सुनहु सिव जौ मोपर निज नेह । 
जाइ बिबाहह सेलजहि यह मोहि मागि देहु ॥ १।७६ 


--आप पावंतीजी से विवाह कर लीजिए । तभी तो जब. भगवान्‌ राम सीताजी 
के विरह मे विलाप कर रहे थे, नारदजी ने उनसे पृ दिया था-- 


तब बिवाह भँ चाहड" कीन्हा । 
प्रभु केहि कारण करे न दीन्हा ।॥ ३।४२।३ 


नारदजौ का तात्पयं यह था कि आपने शंकरजी से विवाह के लिए आग्रह किया 
ओर जब मँ स्वेच्छा से विवाह करना चाहता था, तो आपने नहीं करने दिया । 
एेसा क्यों ? इस पर भगवानु राम ने व्यंग्य-भरा मीठा उत्तर दिया था-- 


मारे प्रौढ तनय सम ग्यानी । 
बालक सुत सम दास अमानी ॥ ३।४२।८ 


--शकरजी मेरे बड़े बेटे, ज्ञानी है भौर तुम नन्हे बालक हो, भक्त हो । इसमे 
व्यंग्य क्या है ? प्रौढ लडका विवाहन करे, तो घरवा बाध्य करते है, पर 
यदि नन्हा बच्चा विवाह फी चर्चा चलाए, तो उसकी बात घरवाले थोडे ही 
सुनते ह ! बच्चा यह थोड़े ही जानता है कि विवाह व्या होता है । वह यह 
भी नहीं समञ्चता कि किससे विवाह करन चादििए ओर किससे नहीं । वह॒ तो 
विवाह के ताम-ाम ओर फौन-फटाके को देखकर टी विवाह कै लिए तैयार हो 
जाता है । अगर उससे पूछा जाय कि किससे विवाह करोगे, तो शायद वह एसे 
व्यक्ति कानामलेदे कि बड़े होने पर उसे सोचनेमे भी संकोच लगे कि मैने 
किसका नामने दिया था । प्रभु का तात्पयं यह्‌ था कि नारद, यदि तुम बड़े बच्चे 
होते, तो क्या मेरी माया से विवाह करने को वात सोचते ? जय तुमने मेरी 
मायासि विवाह करने का संकल्प क्रिया, तो उसी से मँ सम: गया कि तुम 
निरे बालक हो । तन्हा बालक यदि विवाह करना भौ चाहे, तो उसे रोक देना 


( १०३ ) 


चाहिए, क्योकि वह नहीं समल्लता कि विवाह क्याहै। इसीलिए मैने तुम्हं 
विवाह नहीं करने दिया । 


इसका अभिप्राय यह्‌ है कि प्रण यह नहीं कि ब्रह्मचये श्रेष्ठ है या काम 
प्रशन यह है कि किस परिस्थिति में व्यित विशेष के लिए क्या श्र॑ष्ठ है । शंकरजी, की 
निष्कामता संसार के लिए घातक बन गयी थी । आप वहु कथा जानते होगे कि कंसे 
तारकासुर ने अपनी तपस्या से ब्रह्माजी को प्रसन्न कर वरदान माँगाकि्ैँ किसी के 
हाथों न मरू । जव ब्रह्माजी ने एेसा वरदान देने में असमर्थता प्रकट की तो उसने 
कहा --अच्छा, ठीक दहै, यदि मँ मरू भीतो शंकरजी के ओरस पुत्र के हाथों 
मरू" अन्य किसी के हाथों नहीं । ओर ब्रह्माजी "तथास्तु, कह देते द । एेसा 
वरदान मांगने के पीठे तारकासुर के मन म यह्‌ भावना काम कर रही थी कि 
क्रि शंकरजी तो निष्काम दहै वे उध्वं समाधि मे रहने वाले है, वे तो विवाह 
करेगे नहीं । विवाह वही करता है, जिसके मन मे काम होता है। ओर यदि 
शंकरजी विवाह करेगे नहीं, तो उनके पुत्र होगा कंसे, ओर उनके पुत्र नहीं 
हज तो मुभे मारेगा कौन ? इसीलिए वह ब्रह्माजी से कहता है कि शंकरजी 
के ओरस पुत्र कोषछोड कर ओर करिसीके हाथों न मरू | उसे भय है कि कहीं 
शंकरजी संकल्प से कोई पुत्र न खड़ा कर देँ, इसलिए वह पत्र के साथ ओरसः 
विशेषण लगाता है । ौरस' पत्र के लिएुतो शंकरजी को विवाह करना ही 
पड़ेगा ओर तारकासुर को विश्वास था कि शंकरजी विवाह नहीं करेगे । असुरो 
का गणित भी बड़ा विचित्र होता था, योजना बड़ी लम्बी होती थी । तो, यदि 
शंकरजी निष्काम ही बने रहते, तो उनको निष्कामता तारकासुर को अमर बना 
देती । ओर वह संसार के लिए बड़ा घातक होता । इसीलिए ण़ंकरजी से 
भगवान्‌ अनुरोध करते हैँ क्रि वे विष्व के कल्याण कै लिए काम कौ जीवन मे 
स्वीकार कर पार्वैतीजी से विवाह कर लें । 
इस प्रकार हम देखते हैँ कि यदि काम लोक-कल्याण की सृष्टि करता है 
ओर उसमे से अनियंत्रण का रोग निकाल दिया जाता है, तो वह्‌ वड़ी आवश्यक 
वस्तु है । भले ही गोस्वामीजी यह मानते हैँ कि 
जहां राम तहँ काम नहि जहाँ कास नहिं राम । 
तुलसी कबहु न रह सकं रवि रजनो इक ठाम ॥ 





-राम ओर काम एक साथ नहीं रह सकते, तथापि पृष्पवाटिका मेवे राम 
ओर काम को एक साथ लाते हैँ । भगवान्‌ राम ने लक्ष्मणजी से कहा--कामदेव 
वाद्य वजाता हुभा आक्रमण के लिए आ रहा है । वे लक्ष्पणजी से एेसा क्यों 
कहते हँ ? -यह प्रदशित करते के लिए कि काम की भूमिका मं भी लक्ष्मण 
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अपने कतव्य का निर्वाह किस प्रकार करते हैँ । प्रभु का तात्प यह है कि 
लक्ष्मण सदेव उनके साथ रहै हैँ ओर हर प्रकार की परिस्थिति का सामना 
उन्होने लक्ष्मण के साथ रहकर सफलतापूर्वैक किया है । यहाँ भी जव काम प्रभु 
पर आक्रमण कर रहा है, तो लक्ष्मण साथ हैँ । लक्ष्मणजी साक्षात्‌ वैराग्य है । 
काम के आक्रमण के समय वैराग्य की भूमिका क्या होगी ? 


यदि लक्ष्मणजी सही अर्थो मे धमं के तत्त्वं को न जानते होते, तो क्‌ देते 
किं काम आपको नहीं हरा सकता । पर उन्होने संकेत से ठीक उल्टी वात कह 
दी । भगवानु राम के माथे पर मोरपंख लगाकर उन्होने मानो पराजय-पत्र ही 
लिख दिया । उनका तात्प यह था कि महाराज, काम अकेले तो आपको जीत 
सकता नही, लेकिन जव वह भव्तिदेवी के नृपरो का आश्रय लेकर आ रहा है, 
तो हार स्वीकार करलेनेमें ही शोभा । काम को गौरव प्रदान कीजिए, उसे 
पराजित करने के संकल्य कीं बात छोड दीजिए । योग मेँ निष्कामता का आग्रह्‌ 
भले ही रहे, पर भव्ति मे एेसा आग्रह नहीं ल ॥ 


काम दो व्यक्तियों पर आक्रमण करता है-एक तो भगवान्‌ शिव पर ओर 


दूसरे, भगवान्‌ राम पर ! जव वह शिव पर आक्रमण करता है, तो वे उसे 


जला देते ह ओर जब वह भगवानु राम पर आक्रमण करता है तो वे उसे स्वीकार 
कर लेते हँ । जब वह शिवजी पर आक्रमण करने आया, तो पावेती से 
रहित होकर आया । जब भगवानु राम पर आक्रमण करने आया, तो सीताजी के 
चरणों का आश्रय लेकर आया । यदि काम श्रद्धा का आश्रय लेकर आता, तो 
शंकरजी भी उसे उसी प्रकार स्वीकार कर लेते, जिस प्रकार भक्ति का आश्रय 
लेकर आने पर उसे भगवानु राम ने स्वीकार कर लिया । संसार के साथ काम 
का सम्बन्ध अग्राह्य है, पर भक्ति के साथ वह आये, तो आपत्ति नहीं । जेसे 
मां अपने बालक को सिखाती है कि किसी के धर में जाना, तो कु मांगना 
मत; किसी चीज को देखकर ललचाना मत । इसका मतलव यह्‌ नहीं कि मां 
अपने बच्चे को केवल निष्कामता की शिक्षा देती है; वह उससे यह भी कहती 
है कि कोई जरत हो तो घर मे मांगना । तात्प यह है कि मां अपने बालक 
को भले ही संसार के लोगों के सन्दभं में निष्काम देखना चाहती है, पर अपने 
सन्दभं में बालकं का सकाम रहना ही उसे अभीष्ट है । इसी प्रकार पुष्पवाटिका 
के प्रसंग मे, जहां काम भव्ति का आश्रय लेकर आता है, लक्ष्मणजी काम को 
गौरव प्रदान करते है, उसका विरोध नहीं करते । वे मौन रहकर भगवान्‌ राम 
को मानो संकेत देते दै कि प्रभो, अन्य युद्धम तो मे आपका सहायक बन सकता 
हं" पर इस युद्ध मेँ आप मुभे मौन ही रहने दीजिए ! गौर सच भी तो है, जहां 
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तक त ओर ब्रह्म के सम्बन्ध की बात है, वहाँ वैराग्य कौ सत्ता नहीं आया 
करती । 


वैराग्य क्या है ? "रामचरितमानस" भ कहा गया है--“बिरति चमं संतोष 
कपाना ' (६।७६।७) -वैराग्य ढाल है । प्राचीन काल के योद्धाओं का चित 
आपने देवा होगा । वे लडते ` समय अपने एक हाथ मेँ तलवार ले कर आक्रमण 
करते थे ओर दूसरे मे ढाल ले अपना वचाव । तो भगवान्‌ राम की दुष्ट 
मे वैराग्य ढाल है। ढाल का काम है रक्षा करना । ढाल स्वयं मेँ अत्यन्त 
शुष्क होती है, गैण्डे की खाल से बनती है, उसमे रक्त का लेश नहीं होता । 
तो क्या जो व्यविति गण्डे की खाल से वनी उस ढाल को धारण करता है, वह्‌ 
रक्त का विरोधी है, शुष्कता का प्रमी है ? नहीं, एसा तो नहीं, बल्कि शरीर 
मे अपने रक्न को बचाने के लिए इस वि-रक्त ढाल को आगे कर दिया जाता 
है, अर्थात्‌ विरक्नता कौ आवश्यकता अनुरागरूप रक्त को बचाने के लिए है 1 
वस्तुतः वराग्य वाह्य वस्तु है ओौर अनुराग आन्तरिक । वैराग्य के माध्यम 
से शुष्कता का प्रचार नहीं अपितु अनुराग की रक्षा है। ओौर लक्ष्मणजी वै राग्यूप 
होने के कारण यह भूमिका सम्पन्न करते हैँ। यह काम के सन्द॑भ मे उनकी 
भूमिका है । 


धनुषयज्ञ के मण्डप में क्रोध के सन्दभं में उनकी भूमिका के दशन होते है । वहां 
पर उन्होने क्रोध किया । वैसे तो लक्ष्मणजी आदि से लेकर अन्त तक इतनी वार क्रोध 
करते हैँकिलगतादहैवे वड़ेक्रोधी हैँ इसी को दृष्टि मे रखते हुए गोस्वामीजी ने 
लक्ष्मणजी की बन्दना मेँ एक विरोधाभास रख दिया । वन्दना प्रारम्भ करते हए 
उन्होने पहला गुण लिखा 


बन्दौ लछिमन पद जल जाता, सीतल (१।१६।५) 


-मै लक्ष्मणजी के चरणकमलों की वन्दना करता, जो शीतल हैँ ।' अब, यदि 
भरतजी के लिए शीतल शब्द का व्यवहार करते तो कोई सार्थकता थी, क्योकि वे 
बड़े शीतल हैँ । भगवान्‌ राम भी शीतलता कौ मूति हँ । पर लक्ष्मणजी ओर शीतलता 
-यह तो विरोधाभास है। उनमें शीतलता कहीं द ढे नहीं मिलती । जहां देखे, वहां 
उनके जीवन में कोध् ही कोध्र । तब गौस्वामीजी का तात्पयं क्यादहै?वे क्यों 
उनकी वन्दना में सबसे पहले 'शीतल' शब्द का प्रयोग करते हैँ ? कारण यह्‌ 
है कि उपर से देखने में तो लक्ष्मणजी अत्यन्त क्रोधी ही लगते हैँ पर यदि 
अन्तरंग मेँ पठकर देखा जाय, तो उनमें शीतलता की अनुभूति होगी । लक्ष्मणजी 
को इस बात का प्रमाणपत्र अनेक लोगों से मिल । 


(९ । 
ब गौव की स्तियों ने सीताजी से पृछा किये दोनो कुमार तुम्हारे कौन 
है, तो उन्होने पहले लक्ष्मणजी का परिचय देते हए कटा- 


सहज सुभाय सुभग तन गोरे । 
नामु लखनु लखु देवर सोरे ।॥ २।११६।५ 


-येजो गोरे वणैकेरहैँ वे मेरेोटे देवर है, लक्ष्मण इनका नाम है ओौर वे 
स्वभाव के बड़ सीधे हैँ !' जब अत्यन्त क्रोधी को सीधा होने क्रा प्रमाणपत्र 
सीताजी देती हँ तो एेसा लगता है कि बडार्द्‌ कर रही रहँ । अपने बेटेकोतो सभी 
अच्छा होने का प्रमाणपत्र देते हैँ । तो क्या सीताजी सचमुच पक्षपात कर क 

हैँ ? नहीं, क्योकि परशुराम जो लक्ष्मण के परम विरोधी ओर आलोचक रहै, वे 
भी जाते जाते लक्ष्मणजी को प्रमाणपत्र दे जाते है-- 

अनुचित बहुत कहेड' अग्याता । 

छमहू छमामंदिर दोउ भ्राता ॥ १।२८४।६ 


वे उन्हे क्षमामन्दिर' की उपाधि देते जाते हैँ । 


= 


सिद्धान्त की दृष्टि से भी यदि विचार करिया जाय, तो लक्ष्मणजी को क्रोध 
सचमुच मे नहीं आ सकता 1 उनमें जो क्रोध द्खिायी देता है, वह फिर क्या 
है ? वह बनावटी है । थोडा विचार कर देखें कि क्रोध आता कंसे है। "गीता! 
मे (२।६२) हम पठते हँ - 
ध्यायतो विषयान्‌ पु सः संगस्तेषपजायते । 


संगात्संजायते कामः कामात्क्रोधोऽभिजायते ॥ 


-- अर्थात्‌, यदि व्यक्ति विषय का चिन्तन करे तो उसके प्रति असक्त होती दै 
आसक्ति से उसे पाने कौ कामना जन्म लेती है गौर कामना से क्रोध उत्पन्नं होत 
है । यह क्रोध अने की एक प्रक्रिया है। अव आप सोचिए लक्ष्मणजी किसका चिन्तन 
करते हँ ?. “रामचरितमानस' में लिखा हुआ है कि लक्ष्मणजी प्रतिक्षण एकमात 
श्रो राम कै चरणों का चिन्तन करते हैँ । जव हनुमानजी लंका से लौटने लगे 
तोमां जानकी से पृष्ठा कोई सन्देश नदेश ले जाना है ? माँ ने कहा सबसे पहले 
लक्ष्मण के चरणों में मेरा प्रणाम कहना-- 


अनुज समेतग हह प्रु चरना । 
दीन बंधु प्रनतारति हरना ॥५।३०।३ 
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यह सुनकर हनुमानजी चौंक पड़ । यह तो समज्ञ मे आता है करि माँ अपने पुत्र 
को आशीर्वाद दे, पर मां का अपने पूत को प्रणाम करना समक्च से परे की बात 
है । सीताजी हनुमान के असमंजस को ताड लेती हैँ । वे संकेत करती हैकि 
बड़ेकाष्ठोटे को प्रणाम करता उचित तो नहीं प्रतीत होता, पर साधना ओौर 
भव्ति कै क्षेत्र में सम्बन्धो से श्रेष्ठता नहीं सिद्ध होती, वहाँ पर तौ श्रौष्ठता 
की एक ही कसौटी है ओर वह है 


पुजनौय प्रिय परभ जहाँ तं । 
सब मानिर्जहि राम के नाते ॥२।७३।७ 


-जगतु मे जहां तक पूजनीय ओौर परम प्रिय लोग दहै, वे सव -रामजी के 
नाते से ही पूजनीय गौर परम प्रिय मानने योग्य हैँ । सीताजी का तकं 
यह था कि जिस समय प्रभ बन के लिए अयोध्या से निकले, इन्होने मुभे 
ओर लक्ष्मण दोनों कौ साथ में आने से मना किया । पर हम दोनों ने 
आग्रह किया कि नही, हम भी आपके साथ चलेँगे । अन्ततः हम दोनों के पैर 
उनके साथ चल तो पड़े, पर मेरे पैर तो गलत दिशा में मुड गये ओर लक्ष्मण 
के चरण आज भी ठीक ठीक श्रीराम के साथ चल रहैदहैँ। मै तोश्री राम 
के पीठे थी ओौर मेरे पीठे थे लक्ष्मण, पर मेरा ध्यान इधर उधर चला गया, 
किन्तु लक्ष्मण का ध्यान श्री राम के चरणों"को छोड कीं तहीं गया । प्रभु ने 
वन साथ चलने से मना करते हए मृन्लसे कहा था कि वन में तुम्हें कष्ट होगा, 
पर मैने उनसे विनती की थी कि नही, आप मूभे साथ ले चलिए, मँ प्रतिक्षण 
आपके चरणों पर दृष्टि रखुंगी, उससे मेरा सारा कण्ट दर हौ जायगा 
“छिन छिनु चरन सरोज निहारी" (२।६६।१) । पर मै अपनी प्रतिज्ञा का 
निर्वाह न कर सकी, मेरी दृष्टि प्रभु के चरणों को छोड स्वणैमृग की ओर चली 
गयी, इसीलिए मेरा पथ बदल गथा । जो चरण प्रभु के साथ रहनेथे, वे लंका 
की ओर आ गये। पर धन्य है लक्ष्मण, जिसने पूरी तरह ब्रत का निर्वाह किया, 
जिसकी दृष्टि प्रभु के चरणों को छोड ओर कहीं नहीं गयी ! एसे लक्ष्मण से 
बढ़कर ओौर किसके चरण वन्दनीय हो क्ते हैँ ? 


मौर सचमुच, श्री लक्ष्मण के जीवन मे प्रतिपल श्री राम का ही चिन्तन 
है, निरन्तर राम काही स्मरण है। उनके नेतरो में निन्द्राके लिए भी स्थान 
नहीं है । हम लोग चाहे जितनी भविति करे, चाहै जितना चिन्तन मे इवे रहे 
पर रातिम तो नींदञआ ही जायगी । किन्तु श्री लक्ष्मणः जो नेत्रोमेश्री 
राम को छोड़कर निद्रा को भी स्थान नहीं देते। एसे लक्ष्मण कै मन मे भला 
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कौनसी कामना आ सकती है ? सीताजी मानती हैँ करि एक बार मुक्लमे कामना 
हो सकती दै, पर लक्ष्मण के मन मे किसी कामना का प्रवेश नहीं हो सकता । 
एसे निष्काम लक्ष्मण के मन में क्रोध का जन्म कहां से हो गया ? क्रोध तो कामं 
के साथ चला करता है । ओर जव काम के अभाव में क्रोध दिवे, तौ मानना 
पड़ेगा किं क्रोध केवल बाहरी है, अन्तरंग में नहीं है । लक्ष्मणजी में दिखनेवाला 
क्रोध केवल ऊपरी है, रंगमंच पर अभिनय कर रहै अभिनेता के क्रोध के समान 
है । अभिनेता कोध का अभिनय करता है, उसक्रा वह क्रोध भी आनन्द वृद्धि ही 
करता है। वसे ही लक्ष्मणजी का क्रोध भी वस्तुतः ताप का हेतु न होकर 
लीलारस की सम्पुष्टि करता है । तात्प यह कि भगवान राम की भूमिका में 
सहायता के लिए क्रोध कौ भी अपेक्षा है । 


ओर भी अन्तरंग में पैठे, तो एक विलक्षण तात्पर्यं सामने आता है । जनक 

कै धनुषयज्ञ मे दो क्रोधी आये -एक लक्ष्मण ओर दूसरे परशुराम । प्रण्न है कि 
क्रोध करना चाहिए या नहीं ? उत्तर है- परशुराम की तरह क्रोध नहीं करना 
चाहिए, लक्ष्मण की तरह करना चाहिए । इसका क्या मतलब ? यह कि कोध 
दो तरह का होता है। वसे जितने भी विकार है वे सभी दौ तरहक होते हैँ 
काम, क्रोध ओौर लोभ की प्रकृति यह है कि क्रोध तो भूतवादी है, काम वर्तमान 
वादी ओर लोभ भविष्यवादी । क्रोध जव आयगा, तव .बीती बात पर आएगा 
कि एसा वयो हभ ! काम जब आएगा, तो यही कहेगा कि वतमान मे जो 
सौन्दर्य दिखाई दे रहा है, वह श्रेष्ठ है, अतः उसी का आनन्द लो, सुख लो । 
ओर लोभ जब आएगा, तो भविष्य की ओर देखने के लिए हमे बाध्य करेगा 
कि बुढपे मे क्या होगा, आगे क्या होगा ? इस प्रकार कोध अतीत की ओर 
देखता है, काम वतमान की ओर ओर लोभ भविष्य कौ ओर । परिणाम क्या 
होता है? तीनों काल नष्ट हो जाते हैँ । पर यदि इनकी दिशाओं को मोड 
दिया जाय, तो एक विलक्षण बात दिखाई देती है । यदि क्रोध को भ्रूतवादी के 
बदले भविष्यवादी बना दिया जाय, तो उसका स्वभाव बदल जायगा । शूतवादी 
क्रोध अनथ करेगा, पर भविष्यवादी कोध उन्नति का, कल्याण का पथ प्रशस्त 
करेगा । बीती बात पर क्रोध करके अपने को जलाना व्यथं है, पर्‌ भविष्यः की 
उन्नति के लिए यदि क्रोध किया जाय, तो एेसा कोध साथक होगा । परशुराम 
कोधे करते है क्रि धनुप क्यों टूट , गया ओर लक्ष्मणजी कोध करते है, जिससे 
श्री रामं उठकर, धनुष तोड़कर लोक-कल्याण करे, जनक की समस्या का 
संमाधोनि करे । ये कोधके दो रूप है, जिनमें हमें टकराहट दिखायी देती है 1. 


` ~ गौस्वामीजी ओर भी अन्तरंग सूत्र देते हँ । वे लक्ष्मणजी को एक ओर "तो 
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वैराग्य वताते हैँ ओौर दूसरी ओर काम भी) पठनेवाले आश्चयं सँ पड़ जाते 
हैँ । जब चारों भादयों का विवाह हुजा, तो गोस्वामीजी लिखते ह (१।३२५)- 


मुदित अवधपति सकल सुत बधुन्ह समेत निहारि । 
जनु पाए महिपाल मनि क्रियन्ह सहित फल चारि ॥ 


--सव पत्रों को बहुओं सहित देखकर अवधनरेश दशरथजी एसे आनन्दित है, मानो 
वे राजाओं के शिरोमणि क्रियाओं सहित चारों फल (अथः, धर्भ, काम ओर 
मोक्ष) पा गये हों । अव यदि चारों भाद्यों को चार फलके रूपमे देवें, तो 
श्री राम मोक्ष हैँ ओर श्री भरत धमे, लक्ष्मण काम है ओर शतुधन अथं । अब 
इनमें दो दो कौ जोड़ी हो गथी--श्री लक्ष्मण ओौर भगवान्‌ राम एक साथ रहते 
है तथा श्री भरत ओौर श्री शतुध्न एक साथ । अर्थात समाज की व्यवस्था के 
लिए धमं ओर अथ की एक जोड़ी बनी तथा मोक्ष जौर काम की दुसरी । अथः 
को चाहिए कि वह धमं के पीठे चले । इसीलिए शवृध्न भरत क पीठे चलते 
हैँ । ओर काम को चाहिए कि वह्‌ मोक्ष के पीठे चले, इसीलिए लक्ष्मण श्री राम 
के पीष्ठे चलते हैँ । फिर दूसरी ओर गोस्वामीजी मेघनाद को भी कामकी संज्ञा 
देते है, वे विनयपत्रिका" मे लिखते हँ - मोह दशमौलि, तद्श्रात अर्हुकार, 
पाकारिजित काम विभामहारी' (५८।४) । यह केसा विरोधाभास है कि लक्ष्मणजी 


भी काम हँ ओर मेघनाद भी! क्या तात्पयं है ? गोस्वामीजी का अभिप्राय. 


यह रहै कि काम भी दो प्रकार का होता है--एक मौक्षानुगामी ओर दूसरा 
मोहानुगामी । लक्ष्मणजी मोक्षानुगामी काम हैँ ओर रावण का बेटा मेघनाद 
मोहानुगामी काम है। काम के इन दोनों रूपों मे संघषं होता है । अब मेघनाद 
को कौन मारेगा ? मेघनाद नल, नील आदि सको युद्ध में पाड देता है, पर 
हनुमानजी के ललकारने पर्‌ भी उनके सामने नहीं जाता- 


बार बार पचार हनुमाना । 
निकट न आव मरमु सो जाना ॥ ६।५०।४ 


वह समह्ञता है कि इनके सामने मेरा जाना ठीक नहीं होगा । इसका 
तात्त्विक अथ' यह है कि मेघनाद है काम ओर हनुमानजी है ब्रह्मचयं की मूति | 
काम हमेशा ब्रहमाचयं से डरता रहता है । प्रभु चाहते तो वे हनुमानजी से मेध- 
नाद का वध करा दे सकते थे, पर उनका मनोभाव यह था कि यदि ब्रह्मचारी 
ने काम को जीत लिया, तो उसमे क्या चमत्कार है ! चमत्कारं तो तब होगा 
जब एक गृहस्थ काम को जीत ले। इसीलिए प्रभु लक्ष्मणजी को, मेघनाद को 
जीतने की भूमिका सौपते ह । 





( ११० ) 


ताच्विक दृष्टि से देखा जाय, तो काम अद्वैत काप्ररक है । जव वह्‌ 
आधिभौतिक जगत्‌ में प्रकाशित होता है, तव वासना का रूप धारण करताहै 
ओर जब आध्यात्मिक जगत्‌ मे उसकी अभिव्यवित होती है, तव वह ब्रह्म ओर 
जीव के मिलन के रूप में प्रकट होता है। चाहे वासना के माध्यमसे दो व्यक्ति 
मिलते हों, चाह अध्यात्म के माध्यम से ब्रहम ओर जीव मिलते हो दोनों प्रकार 
के मिलन के पीठे अष्रौतकीही प्रोरणा काम करतीहै । लक्ष्मणजीकेरूपमें 
अभिव्यक्त होने वाला काम अध्यात्म के अ्रौतकीप्ररणादेताहै, वहु श्रीराम 
के पीठे पीछे चलता है ओर सौताजी से उनके मिलन का हेतुं बनता है) 

इस प्रकार चाहे काम की भूमिकाहोया क्रोध कौ, सभी अवस्थाओं में 
लक्ष्मणजी प्रभु के साथ हैं । लक्ष्मणजी का काम भी अपने लिए नहीं, प्रभु केलिए 
है; उनका कोध भी अपने लिए नहीं, प्रभ के लिए दहै; न तो उनका अपना कोई 
अहंकार है, न अपने विषय में कोई मान्यता । उनका सव कुष प्रभु के लिए है । वाल्या- 
वस्था का प्रसंग है। जब चारों भाई सरयूजी के किनारे गेंद खेलने को गये. तो 
भगवान्‌ रामने दो दल बनाने की बात कही । तुरन्त लक्ष्मणजी प्रभु के पास आकर 
कहते हैँ कि मै तो आपकी ही ओरसे खेलूुगा। प्रभु ने मुसकराकर कहा--टीक है 
तुम मेरी ओर से वेलना चाहते हो, तो वही सही । फिर उन्होने श्री भरत 
की ओर देखा । भरतजी प्रभु का मनोभाव भाप लेते है कहते है-प्रभो, यदि 
आपकी आज्ञा हो, तो विरोधी दल का नायक बन जाउ ! लोगों को आश्चयं 
होता है कि लक्ष्मण ओर भरत कितने अलग अलग विचार के है । ध्यान रिष्‌, 
लक्ष्मणजी अपना भाव कभी छिपा नहीं पाते, ओर भरतजी इतना छिपाते है 
करि वह कभी प्रकट नहीं हो पाता। दोनों ही महानु रहैँ। मै तो कहूंगा कि 
श्री भरत क। चरित्र समुद्र की तरह है, जिसकी गहराई समज्ञना, कठिन है ओौर 
श्री लक्ष्मण का चरित्र आकाश की तरह है, जिसमे सब साफ साफ दिखाई देता 
है सूयं, चन्द्र, नक्षत्र सब साफ साफ दिखते है, वहां किसी के छिपने का प्रष्न 
ही नहीं है । ओर जव खेल होता दहै, तो श्री भरत जीत जति हँ । (गीतावली, 
वा० का० ४५।७)-- 

एक कहत भई हार रामजूको । 
एक कहत भडइया भरत जये ॥ 

कोई कहते हैँ रामकी हर हुई ओर कोई कहते है भैया भरत जीते हैँ । जब दसरे दिन 
फिर से बेल शुरू हुमा, तो भगवान्‌ राम ने लक्ष्मणजी से पूछा -आज किसकी ओर 
बेलोगे, तो उन्होने उत्तर दिया-अप की ओर से । लक्ष्मणजी का अभिप्राय यह था 
कि प्रभो, मै शीतने के लिए नहीं खेलता, मै तो आपके साथ रहने के लिए वेलता है । 


( १११. ) 


इसका अथं यह दहै कि जिसे हारने कादुःख होता है, उसे ही जीतकी खुशी 
होती है । पर लक्ष्मण तो इतने अहंकारशुन्य हैँ कि उनके सामने प्रश्न हार-जीत 
का नहींहै, वे तो वस प्रभु के साथ रहना चाहते ह । इसीलिए वे श्री राम के 
साथ नित्य वलते हैँ जौर नित्य हारते है, क्योकि भगवान्‌ रामश्री भरत को 
जिताने के लिए स्वयं हार जाते है । पर लक्ष्मणजी को हार कौ कोई शिकायत- 
शिकवा नहीं । किन्तु चिच्रकट मेँ जव वे सुनते हँ कि भरत सेना लेकर आ रहे 
है तव वे उलाहना की दष्टिसे प्रभु की भोर देखते है, मानो कहते है प्रभु, 
मुभे हारने मँ कोई अपत्ति नहीं थी, पर आपने हार-हारकर भरत का मस्तिष्क 
खराव कर दिया, वह सोचने लग गया कि वह्‌ सचमुच आपको हरा सकता है 
यह्‌ आपकी ही चुट काफल दहै कि भरत इतना दुस्साहसी हो गया है ! इस 
प्रकार लक्ष्मणजी भरत के प्रति रोष तो प्रकट करते ह, पर उनके इस रोपमें 
भी अपना कोई अहं नहीं । वे प्रभु के लिए रोष करते हँ इसीलिए दूसरे ही 
क्षण उनका रोष हवा भी हो जाता है । अहंकारी ग्यवित कोई बात पकड़ ले 
तो छोड नहीं पाता । कृ क्षण प्ले लक्ष्मण कह उठे थे- 


जिमि करि निकर दलइ सूगराज्‌ । 

लेड लपेटि लवा जिमि बाजू ॥ 

तसेहि भरतहि सेन समेता । 

सानुज निदरि निपात लेता ॥ २।२२८६।६-७ 


--जेसे सिह हाथियों के चण्ड को कुचल डालता है गौर बाज जैसे लवे कौ 
लपेट मे ले लेता है, वैसे ही भरत को सेना समेत ओर छोटे भाई सहित 
तिरस्कार करके मैदान में पषठाङ़गा ।' पर कुछ क्षण पषच।त्‌ जव उन्हें भरत 
के प्रति श्री रामकेप्रोमकाज्ञान होता है ओर जव वे भरत कै दीन वचनों 
को सुनते है, तो तुरत माथे को जमीन में नवाकर प्रमु से कह उठते है 
कहत सत्र म नाइ महि भाथा । 
भरत प्रनाम करत रघुनाथा ॥ २।२३८।७ 
--श्रभो, भरत प्रणाम कर रहे हैँ |' लक्ष्मण इतने अहंकारणशून्य हैँ क्रि उनका 
अपना कोई व्यक्तित्व नहीं । रामायण मे अपने को इतना मिटा देनेवाला पात 
ओर कोई नहीं । अक की दृष्टि से सोचा जाय, तो श्री राम एक कौ संख्या । 
जसे संख्या का मूल है एक, उसी प्रकार सृष्टि के मूल दहैँश्री राम । श्री भरत 
है नौ. कौ संख्या । अको में सबसे बड़ा ४ होता दै । इसी प्रकार रामायण में 


(@ ११२ ) 


रत से बढ़कर ओरं किसी का चरित्र नहीं । ओर लक्ष्मणजी व्याह ?वे 
एक से लेकर नौ तक कहीं भी नहीं है--वे तो हैँ शून्य । शून्य एेसा है, जो 
अपना तो कोई मूल्य नहीं रखता, पर जिसके साथ जुडता है, उसका मूल्य 
दसगुना बढा देता है । अपने आपको शून्य बनाकर दूसरे के मृघ्य को बहा 
देना कोई साधारण बात नहीं है । एेसी असाधारण भूमिका लक्ष्मणजी की है 
कि वे अपने गुणों को दबाकर प्रभु के गरुणोंको ओर भौ चमकाते टै । इसे 
यों समज्ञा जाय -- 


भगवान्‌ राम के अनन्त गृणों में तीन गुण मूख्य है--““रूप सील बल" 
(१।२।१६)-खूप, शील ओर वल । वैसे तो उनके गणो का सर्व्कृष्ट स्वरूप 
तीन नगरों मेँ प्रकट हुभा-जनकपुर मेँ खूप, अयोध्या मे शील ओौर लंका में 
वल, पर दूसरी ओर जनकपुर के तीन प्रसंगो मे भी उनके ये तीन गण प्रकट 
हुए--पुष्पवाटिका में रूप, धनुषयज्ञ मे बल ओर परशुराम के संवाद मे शील । 
जौर इन तीनों प्रसंगो मे लक्ष्षणजी एेसी भूमिका चुनते है, जिससे श्री राम को 
दोहरा यश मिल जाता है । जनकपुरवासी तुलना करते हृए कहते हँ दोनों 
भारं बड़ अच्छे है, पर वड़ा क्रितना गम्भीर है ! अब उन क्या पता कि सारी 
गम्भीरता बड़े को इसलिए मिल रही है कि छोटे ने कलंक लेने के लिए अपने 
को प्रस्तुत कर लिय। है । अगर वह अपने को वसेरूप में प्रस्तुत न करे, तो 
श्री राम कौ भूमिका अधूरी रह जायगी । इसीलिए लक्ष्मणजी अहंकार रहित 
ओर निष्काम होते हए भी क्रोध को स्वीकार करते है, जिससे भविप्य सृुधरे। 
वे ताप प्रदान करते हँ उष्णता देते है, जिससे आगे बढने की प्ररणा मिने। 
यदि शरीर मे ताप न हो, तो व्यवित्त ठण्डा पड़ जाय ओर उसका उठना-वेठना ही 
मुश्किल हो जाय । उसी प्रकार यदि समाजमेंप्रौरणा न हो, शौयं न हो, गति 
न हो, तो व्यवित कंसे आगे बढ़ेगा ? धनुषयज्ञ में सभी संतस्त ह । लक्ष्मणजी 
अपने ऊपर क्रोध का कलंक लेकर श्री राम को धनुष तोडने के लिए प्ररित 
करते है, ओर समाज मे व्याप्त संत्रास दुर करते है इसीलिए हमने कहा कि 
लक्ष्मणजी का क्रोध भविष्यवादी है, जो लोकहित का साधन है । पर जो दूसरे 
क्रोधी सज्जन आते दै--परशुरामजी, उनका क्रोध भूतवादी है । वे बार बार 
पूछते है क्रि धनुष किसने तोड़ा, कंसे टूटा ? उत्तर लक्ष्मणजी देते हँ । एक 
क्रोधी दूसरे को उत्तर देता है । लक्ष्मणजी परशुराम से कहते -है- महाराज, 
यदि अपको धनुष के प्रति इतना प्रम था ओौर आप चाहते थे कि वह्‌ न टूट, 
तो आपको तव आना चाहिए था, जब जनकजी ने प्रतिज्ञा की थी कि जौ ` 
धनुष ॒तोड़ेगा, उसे मे अपनी कन्या द्गा। पर उस समय तो आप अये नही, 
ओर अब जब धनुष टूट गया हैः तब आकर कोध से काप रहे हैँ ! जरा 
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सोचिए, “टूट चाप नहि जुरिहि रिसाने (१।२७७।२)- आपके क्रोध करने से 
अव दृटा धनुष जुड़ तो नहीं जायगा । आप निरर्थक ही क्रोध कर रहे है । 
भूत वादी क्रोध एसा ही निरथंक होता है । लक्ष्मणजी इसीलिए व्यंग्य करते हैँ 
कि ५ तो जुडनेवाला है नहीं, आप क्रोध करके अपने को ओर तोड़ लेंगे । 
कहते है 


टूट चाप नाहि जुरिहि ,रिसाने । 
बेठिअ होहि पाय पिराने ॥१।२७७।२ 


-वेठ जाइए, अव धनुष तो टूट ही गया है, खड़े खड़े कहीं आपके हाथपेरभीन 
टूट जाय । पर टूटने से तो आप गतिशून्य हो जाएँगे । शान्त होए । ओर 
यदि आपको लगता है कि धनुष का होना अत्यावश्यक है, तो- 


जो अति प्रिय तौ करिअ उपाई । 
जोरिअ कोड बड़ गुनी बोलाई ॥ 


~ कोई गुणी कारीगर बुलवा लोजिए ओर धनुष जुडवा लीजिए ! 


परशुरामजी का कोध निरथंक है ओर लक्ष्मणजी का सार्थक । 'लक्ष्मणजी 
का तात्पयं यह्‌ है कि महाराज, आप धनुष को शंकरजी का मानकर कितनी 
वड़ी भूल कर रहे हँ । जब भगवानु शंकर ने धनुष जनकजी को देदिया, 
तब फिर वहं उनका कहां रहा ? अधिकांश लोगों के साथ यही मुश्किल है, 
वे देकर भी अपने को दी हई वस्तु के साथ जोड़े रहते हँ । यह दुभग्य 
की बात है । देने का अथं है ममता का त्याग, उसका विस्तार नहीं । 
कछ वस्तुए' एेसी होती रहै जिन्हँं आप उठाकर दे देते हँ ओर कुष्ठ एेसी, 
जिन्हं उठाकर नहीं दे सकते । आप किसी को यदि मकान दे दे, तो उसे उठा- 
कर तो नहीं दे सकेंगे, मकान जहाँ का तहां ही वना रहेगा । तब फिर आपने किया 
क्या ? उस मकान के प्रति आपकी जो ममता थी उसे आपने हटा लिया । 
कल तक उसे आप अपना मानते थे, आज कटने लगे कि वहु मेरा नहीं है । 
तभी तो वह सच्चा दान होगा । ओर यदि देने के बाद भी यह ध्यान बना 
रहे कि मकान मेरा है, दान लेनेवाला भी मेरा है ओर आप यह्‌ आशा करते 
रह कि दान लेनेवाला आपको हमेशा धन्यवाद देता रहै, तब तो यह ममता का 
विस्तार हो जायगा । लक्ष्मणजी का संकेत यह्‌ है कि महाराज, भगवान्‌ शंकर 


ने तो धनुष देकर ममता का त्याग किथा। एेसा न होता, तो जनकजी की 
८ 1 + 
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परतिज्ञा सुनकर उन्हे अधिक क्रोध आना चाहिए था कि भलेमानुस, मैने क्या 
तुम्हे धनुष तुडवाने के लिए दिया है ! पर उन्हं तो कोध नहीं आया । उन्होने 
धनुष जनकजी को देकर यह चिन्ता नहीं की कि जनक उसका कंसा उपयोग 
करते ह । फिर, जनकजी ने भी यह्‌ प्रतिज्ञा करके कि जो धनुष तोड़गा, उसे 
अपनी कन्या दू गा, धनुष के प्रति अपनी ममता के त्याग को ही प्रकट किया। 
जब शिवजी ओौर राजा जनक धनुष के स्वामी होकर्‌ भी उसके प्रति अपनी 
ममता का त्याग करते है, तव आपका धनुष से ममत्व जोड्ना क्या शोभा देता 
है ? आपको इस धनुष पर इतनी ममता क्यों है ?-““रएहि धनु पर ममता केहि 
हेतु” (१।२७०।८) । एेसा लगता है आपको जो दुःख हो रहा है, वह्‌ धनुष 
ट्टने के कारण नहीं है, बल्कि आपकी ममताके कारण है। अतः आप चिकित्सा 
ममता की कीजिए । ममता द्ूटने से आपका रोग दूर होगा, धनुष तोडने वाले 
की शोध-खोज से नहीं | 


इस प्रकार लक्ष्मणजी यह्‌ बताते हैँ कि निरथेक कोध की भूमिका क्या 
होती है, ओर अपने सांक कोधकेद्वारावेश्री राम को धनुष तोडने की 
प्रेरणा देते हैँ । पहले क्रोध से लक्ष्मणजी की भौं टेढ़ी हो गयी थीं ओर ओठ 
फड़कने लगे थे, पर जव श्री राम ने धनुष तोड दिया ओर सीताजी ने जयमाला 
उनके गले मे डाल दी, तो सव्रसे अधिक आनन्दं लक्ष्मणजी को ही हुजा । 
गोस्वामीजी लिखते है-- .. 


रामहि लखनु बिलोकत कंसे । 
ससिहि चकोर किसोरकु जैसे ॥ १।२६२।७ 


--^लक्ष्मणजी श्री रामःकी ओर इस प्रकार देख रहे है, नसे चकोर का बच्चा 
चन्रमा को देख रहा हो ।' गोस्वामीजी यहां 'चकोर' नहीं कहते, "चकोर का 
बच्चा" कहते हँ । दूसरा कवि उपमा देता तो कहता कि जैसे चकोर चन्द्रमा को 
देखता हे । पर गोस्वामीजौ का आशय बड़ा सूक्ष्म हुभा. करता है । चकोर भी 
चन्द्रमा को देखता है, पर उसका राग दो भागों मे वंटा रहता है । दिन मँ वह्‌ 
चकोरीसे प्रम करता है ओर रात मे चन्द्रमा को देखताहै। पर चकोर के 
बच्चे के लिए तो एकमात्र चन्द्रमा ही है, क्योकि उसके लिए कोई चकोरी नहीं 
होती । लक्ष्मणजी भी इसी चकोर-किशोर के समान हैः वेश्री राम को छोड 
ओर कृ नही जानते । परशुराम से वार्तालाप के प्रसंग म भगवान्‌ राम ते 
एक बढिया वात कही । जब परणुरामजी ने श्री लक्ष्मण पर आक्षेप करते हए 
कहा कि यह्‌ बालकं बड़ा ढीठदहै, तो श्री राम बचाव करते हए बोले- 
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नाथ करहु बालक पर छोहु । 
सुध दुधमुख करिअ न कोहु ॥ १।२७६।१ 


--'आप बालक पर कृपा कीजिए । इस सीधे ओर दृधमुहे बच्चे पर क्रोधन 
कौजिए । भगवानु राम की बात सुनकर परशुराम को क्रोध आया--इस पन्द्रह 
बरस के लड़के को यह्‌ दुधमुंहा बच्चा कहता है ! यही इसका साहित्यज्ञान है 
ओर सचमुच श्री राम का लक्ष्मणको दुधमु हा बच्चा कहना अटपटा ही तो लगता 
है। वे स्वयं श्री लक्ष्मणसे मात्र एक दिनके ही तो बड़. हैँ ओर लक्ष्मण 
दधमु हा वच्चा हो गये ! पर भगवानु राम को परिभाषा आध्यात्मिक है । वैसे 
वच्चे को हम दुधमुहा तव तक कहते हँ जब तक वह॒ मां के स्तनों का दूध 
छोड ओौर किसी वस्तु का सेवन नहीं करता । जव वह्‌ अन्य वस्तुओं का भी 
सेवन करने लगता है, तव वहू दुधमुहा नहीं रह जाता । उसी प्रकारं हम 
संसार्‌ के व्यक्ति ईश्वर से भी दुध चाहते है तथा उसके साथ ही अन्य 
वस्तुओं से भी बल प्राप्त करते हैँ । पर लक्ष्मण से वालकं है, जो ईश्वर 
के वात्सल्य को छोड़ जीवन मे कभी ओर कुष्ठ नहीं चाहते । वे ईश्वर 
कौ शक्ति छोड अन्य किसी शक्ति को नमन नहीं करते । उनकी ईश्वर के 
प्रति अनन्यता शत-प्रतिशत है । वे सच्चे अर्थो मे जीवन भर दुधमुहे बने 
रहै । दूसरे लोग भले ही अन्य देवताओं के बल मे भरोसा करे, पर 
लक्ष्मणजी के लिए तौ मात्र भगवान्‌ राम का ही वल था । जैसे, भरतजी 
शंकरजी कौ भी पुजा करते हँ । इसकौ भी अपनी सार्थकता है । जवं श्री भरत्‌ 
चित्रकूट पचे, तो भगवान्‌ राम ने लक्ष्मणजी की ओर देखा । उनका संकेत 
था कि लक्ष्मण, बहुत वड़ा शंकर भक्त आ रहा है । इस पर लक्ष्मणजी 
कह उठते है-- 
जौ सहाय कर संकरु आई । 
तौ मारउ रन राम दोहाई ॥ २।२२५।८ 


-- यदि शंकरजी भी आकर उनकी सहायता करे, तो भी मुभे रामजी ` की 
सौगन्ध है, मै उन्दे युद्ध में मार डालूगा ।' इसी प्रकार जव वे मेघनाद 
से लड़ने चले, तो उन्हं मालूम था कि मेघनाद भी वड़ा शंकर भक्त है। 
पर वे कहना नहीं चूकते-- 


जो सत संकर कराह सहाई । 
तदपि हतउ` रघुवीर दोहाई ॥ ६।७४।१४ 
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- “यदि सेकडों शंकर भी उसकी सहायता करे, तो भी श्री रघुवीर की 
दुहाई है, आज शै उसे मार ही डालूगा ।' कहने का तात्पयं यह कि 
लक्ष्मणजी को केवल श्री राम के बल काही भरोसा है । उन्द ईश्वर 
का वात्सल्य छोड ओर कुछ नहीं चादिए । वे सही अर्थो मे दुधमुहा है । 
तो, श्री राम के गले मे जयमाल है ओौर आनन्द लक्ष्मणजी कोहो रहा है) 
भगवान्‌ राम तो धनुष तोडने के वाद भी, सीता से जयमाल पहनने के बाद 
भी निरेक दिखायी देते £ । सुख यदि किसी को हौता है, तो लक्ष्मणजी को 
यही कारण है कि उपस्थित राजाओं मे से करई लक्ष्मणजी को धनुष का तोडने 
वाला मान बैठते हैँ । श्री राम के मूख को देखकर एेसा नहीं लगता कि उन्होने 
कोई बहुत बड़ा कायं किया है । धनुष तोडने के पहले वे जसा दिख रहे थे, 
वैसा ही धनुष तोडने के वाद भी दिखते हैँ । उनकी आक्रति में विजय-ग्राप्ति 
का कोई लक्षण नहीं दिखायी देता । यदि कोई पहलवान कुश्ती जीत लेता है, 
तो उसका चेहरा ही उसकी विजय की घोषणा करता टै । पर भगवानु राम 
तो जैसे के तसे है । हाँ, ` लक्ष्मणजी के चेहरे पर हर्षोल्लास की आभा है ओर 
इसलिए कुछ राजागण उन्हे धनुष का भंजनकर्ता मान चिल्ला उत्ते है 

लेह छडाइ सीय कह कोऊ । 

धरि बधहू नृप बालक दोऊ ।॥ १।२६५।३ 
--सीता को छीन लो ओर दोनों राजकुमार को पकड़कर वाध लो ।' यह्‌ 


सुनकर भी भगवान्‌ राम वैसे ही शान्त है, जसे पहले थे । क्रोध तो लक्ष्मणजी 
करते ह 


अरुन नयन भरकुटी कुटिल । 
चितवत नृपन्ह॒ संकोप ॥ १।२६७ 


--उनके नेत्र लाल हो जाते है, भौं टेदी हो जाती हैँ मौरवे क्रोध से राजाओं 
की ओर देखने लगते हैँ । वास्तव में क्रोध तो राम को करना चाहिए धा, पर 
क्रोध करने की भूमिका लक्ष्मण निभाते है, मानो वे श्री राम से कहते है कि 
आप जयमाल उलवाने की अपनी भूमिका सम्पन्न कीजिए आर मुभे क्रोध करने 
की अपनी भूमिका करने दीजिए । यदि वे चाहते तो धनुषं पर बाण चढाकर सव ` 
राजाओं के सिर काट डालते । प्रथु ने तो सुग्रीवजी से कहा ही था-- 


जग महं सखा निसाचर जेते । 


लछिमनु हनइ निमिष महं तेते ॥ ५।४३।७ 
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--हि सवे, जगतु मे जितने भी राक्षस है, लक्ष्मण क्षणभर मे उन सबको मार 
सकते हैँ ।' पर लक्ष्मणजी ने धनुषयन्न मे धनुष नहीं चढ़ाया, केवल अं ही 
चद्ायीं । वे समय कौ गुरुता को समस्ते हैँ । वे सोचते दँ कि यदि मै इस समय 
इन राजाओं का सिर कट्‌, तवतो प्रभु कात्रत ही नष्ट हो जायगा । प्रभ 
का विवाह तो मिलानेवाला है, मिटाने वाला नहीं । संसार मे विवाह तो बहुत 
से लोग करते है, पर उनका विवाह केवल अपने लिए होता है, उससे केवल पति- 
पत्नी का एक जोडा ही आपस में मिलित होता है । लेकिन भगवान राम का विवाह 
एेसा है, जिसमें पहले दूसरे विष्ठडे हुए जोड़े मिलते दै, तब उनका जानकोजी 
से मिलन होता है । जनकपुर अने से पहले वे अहल्या का उद्धार करते है, 
अहल्या ओर गौतम को भिलति हैँ जौर तव उसके बाद स्वयं सीताजी से मिलते 
है । इसीलिए लक्ष्मणजी सोचते हैँ कि यदि हजारों स्त्रियों को विधवा बनाकर 
प्रभु का विवाह हआ, तव तो प्रभु का त्रत ही नष्ट हो जाएगा । इसलिए 
धनुष न चदराकर वे नेव ही चटढाते हैँ । ओर इतने मे परशुराम आ जाते है । 
उन्हं सभी राजा साष्टांग प्रणाम करने लगते हं । लक्ष्मणजी ने सोचा कि चलो 
काम बन गया । अब तो गणित सीधा है । परशुराम से सभी उरते है, इसलिए 
यदि उन्हं यहाँ से हराकर भेज दिया जाय तो सारा ज्ञगड़ा समाप्त हो जाएगा 
परशुराम को पराजित करना मानि हजारों व्यक्तियों के सिर की रक्षा करना । 
ेसा विचार कर लक्ष्मणजी अपनी भूमिका निश्चित करलेतेदैँ। वे क्रोध करने 
की भूमिका स्वौकार कर लेते है, क्योकि वे देखते हैँ कि यदि वे क्रोध न. कर्‌, 
तो हजारों राजाओं का सिर काटना पड़ेगा । इसलिए वे एेसा भाषण देते 
कि परशराम कोध से कांपने लगते दँ । भगवान्‌ राम की भौ टेदी हो जाती 
है - “नयन तरेरे राम (१।२७८) । यह देख लक्ष्मणजी खूब हसे 1 बोले- प्रथु, 
मै यही तो चाहता था कि आपकी भौहे टेदी हो, लोग यह्‌ समभे तो किं आपको 
क्रोध करना भी आता है ! इसकी भी आवश्यकता है । 


इस प्रकार लक्ष्मणजी एेसी भूमिका प्रस्तुत करते हैँ कि अन्त मे परशु रामजी 
भगवान्‌ राम के चरणों मं स्तुति कसते हए नमन करते है- 


जाना राम प्रभाउ तब पुलक प्रफुल्लित गात । १।२८४ 


-ओर वे प्रभु को प्रणाम कर चले जते है । लोग भगवान्‌ राम पर फूलों की 
वर्षा करते ह । परशुराम . तो चले गये, पर आलोचना के शूल लक्ष्मणजी पर 


बरस रहे थे-- 


(अ) 
थर थर करर्पाह्‌ पुर नर नारी । 
छोट कुमार खोट बड भारी ॥ १।२७।५ 


जो स्वयं श्रुल लेकर भगवान्‌ पर फूल कौ वर्षा कराता है, उससे बहकर 
महान्‌ कौन होगा ? 





सप्तस व्याख्यान 


पिछले छह व्याख्यानो मे हमने लक्ष्मणजी के चरित्र की भूमिका पर विचार 
करते हुए देखा कि वे किस प्रकार श्री राम के चरित्र की पूणता साधित 
करते है । वे प्रभु के यश के विस्तार के लिए अपने ऊपर कलक लेते रहै, दूसरों 
की लांछना स्वीकार करते हैँ । । 
एक महिला ने मुञ्लसे कहा कि रामायण मे उमिलाजी के चरित्र को उपेक्षा 


की गथी है । उन्होने स्वयं उमिलाजी के चरित्र पर सहानुभूतिपूवेक विचार क्या 


है । पर मै समक्लता हँ उमिलाजी सहानुभूति की नही, श्रद्धा कौ विषय दह 1 यदि 
कोई स्थिति किसी पर बलात्‌ आरोपित कर दी जाय, तव तो वह सहानु्रूति 
कापात्र हो सकताहै, पर यदि किसी ने स्वेच्छा से किसी विशेष जीवन का 
वरण किया हो, एसे माग पर चल रहा हो जो बलिदान का पथ है, तो वह 
सहानुभूति का नहीं, श्रद्धा का पात्त है । अतः जव हम लक्ष्मण, उमिला, 
सुमित्रा या परे परिवार पर विचार करते हैः तव उन साधारण सापदण्डों 
को हमे नहीं अपनाना चाहिए, जिनको हम समाज के सामान्य जीवन पर 
विचार करने के लिए अपनाते दह । मान लीजिए एक सैनिक युद्धक्षे्र में 
लड़ने गया । तो, क्या यह नहीं कहा जा सकता करि वह अपनी पत्नी 
के प्रति कर्तव्य का कहाँ पालन कर रहा है ? तात्पयं यह है कि बलिदान 
का पथ एेसा नहीं, जहाँ व्यविति केवल व्यक्तिगत सम्बन्धो को ही महत्व देकर 
रुक जाय । 

एक भवन निर्माता शिल्पी से किसी ने शिकायत की- तुमह तो प्रत्येक 
ईट के साथ न्याय करना चाहिए । तुमने जिस बेचारी ईट को जमीनमें 
गाड दिया, उसके साथ कितना अन्याय करिया ? ऊपर की जो ईट है, वे 
तो सज्जा प्राप्त कर रही हैँ ओर नीचे की ईट दिखायी ही नहीं देती । 
उसका त्याग, उसका बलिदान कितना महाच्‌ है, अपने ऊपर सारा भार 
लादकर भी वह आंखों से ओक्षल र्ट्ती है । तो, एेसी शिकायत का वह्‌ 
शिल्पी क्या उत्तर देगा? जा नीव कौ ईटदहै, वह तो नीचे ही रहेगी ॥ 
ठेसा कोई उपाय नहीं, जिससे नीव की ईट ऊपर रहे ओर मकान खड़ा हो 
जाय । ओर सच मे देवा जाय तो गौरव तो आप नीव की ईट कोही 





कारय ) 


देते है, जो नीचे गडी हुई है। उरभिलाजी या लक्ष्मणजी का गौरवं इस 
बात मे है किं .रामराज्य के रूप मे जिस महानु आदशं का निर्माण हो 
रहा है^ उसके लिए वे अपने आपको मिटाकर नीव की ईट वन जाते है । 
इसीलिए गोस्वामीजी ने श्री लक्ष्मण के लिए बडा सार्थक शव्द चुना - 
सकल जगत आधारः (१/१८७) । आधार तो नीचे ही होता है । हमारी 
मान्यता भी है कि पृथ्वी का आधार है शेष । पृथ्वी तो हमे दिखाई देती 
&ै, पर शेष नहीं दिखायी देता । जब हम लक्ष्मणजी को रेष का अवतार 
कहते है, तब फिर वे दिखेंगे कंसे ? क्या आधार भी कभी दिखायी देता 
है ? इस बात कों न समञ्जने के कारण ही कभी कभी लोग लक्ष्मणजी के 
प्रति न्याय नहीं कर पाते । यह बार बार दुहराया जाता है कि भरतजी 
का चरित्र महान्‌ है । इसमे सन्देह नहीं कि श्री भरत महान्‌ है, पर 
श्री लक्ष्मण भी. उतने ही महान्‌ हँ । कुछ लोग लक्ष्मणजी को न समञ्चने 
के कारण उनकी सुली आलोचना कर बैठते है कि उनमें शील का अभाव 
है" जल्दी से आवेश मेँ आ जाते है, आदि । कुठ दूसरे लोग॒लक्ष्मणजी पर 
मानो, दया करके उनके आवेश आदि की सफाई देने लगते है कि हाँ, उनमें 
आवेश-सा आया तो दिखता है, पर वह इस कारण से है; उनमें शील जो 
नहीं दिखायी देता, वह इस कारण से है । पर हम कह, लक्ष्मणजी कोई दया 
के पात्र नहीं हैँ । वस्तुतः उन्हे इसलिए ठीक समल्ञा नहीं गया कि 
उनके चरित्र का उतना विस्तार नहीं हो पाया । ओर उक्षिलाजी का चरित 
तो उनकी भी अपेक्षा बहुत कम सामने आया । इसका कारण मात्र यही 
है कि श्री लक्ष्मण भगवानु राम के साथ सम्बद्ध है वे भगवान्‌ की कीति- 
पताकाके दण्ड हैँ । नमन तो ध्वज को किया जाता है, उण्डे को कोई 
प्रणाम नहीं करता । पर यदि षण्डे को को प्रणाम्‌ न करता हो, आधार 
को कोई देख न पाता हो, तो इसका तात्पर्य यह तो नहीं कि आधार 
किसी प्रकारःसे न्यून है । 


एकं अनोखी बात आती है । गुरु वसिष्ठ ने जब इन चारों भादयों 
कां नामकरण क्रिया, तो करम थोड़ा बदल दिया । अवस्था के अनुसार पहले 
श्री रामं का नामकरण होना चाहिए था, फिर श्री भरत का, फिर श्री लक्ष्मण 
ओर अन्त में शतुध्नजी का । गुरुं वसिष्ठने श्री भरतं तकं तो क्रम का 
पालन किया, पर उसके वाद लक्ष्मणजी के स्थान पर श्री शतुध्न का नाम 
रख दिया ओर अन्त में श्री लक्ष्मण का नाम रखा । प्रष्न उठता है कि 
क्या वसिष्ठजी इस अवस्थाकरम से अनभिज्ञ है ? नही, एेसी वात नहीं । 
वे लकष्मणजीं कां नामकरण सबसे जन्त भे करने का कारण बता देते है 


( १२१ ) 
लच्छन धाम रामं प्रिय सकल जगत आधार । ११६७ 


--लक्ष्मण तो सवके आधार रह, मौर आधार का सबसे नीचे स्थापित होना 
ही सुसंगत है, भले ही अवस्था-कम कौ दृष्टि से विचार करने पर यह्‌ असंगत 
लगे । इस प्रकार गुरु वसिष्ठ इस नामकरण में ही लक्ष्मणजी की भूमिका 
का संकेत कर देते हँ । फिर, इन चारों भादयों के नामकरण में ही इस 
क्रम का पालन नहीं किया गया, अपितु जब जनकपुरी मेँ चारों राजकुमारियों 
का स्मरण क्रिया गया, तो वहां भी उमिला को श्र्‌तिकीति के बाद सवसे 
अन्तम ही रखा गया, यद्यपि सवे छोटी तो ध्रतिकीति है । महाराज 
जनक तीनों कन्याओं को लाने काआदेश देते है 
मांडवी श्र तकोरति उरमिला कुअरि लई हंकारि कं । १।२३२७छः२ 

तो, यहाँ अवधपुरी मे नामकरण में लक्ष्मणजी सबसे अन्त में ह ओर वहां 
जनकपुरी मे राजकुमारियौं के नाम-स्मरण मे उर्मिलाजी सबसे अन्त में । 
एक घात ओर । जब गोस्वामीजी उर्मिला का परिचय देते है, तो परम्परा 
से थोड़ा हटकर वेसा करते हैँ । किसी भी स्त्री के परिचय कै तीन मुख्य 
केन्द्र होते हैँ । यातो कर्हैगे कि अमुक की पत्री है; या विवाह के बाद 
कटेंगे कि अमुकं की पत्नी है, या फिर सन्तान की उत्पत्ति के बाद करेगे 
करि अमुक की माता है । जव श्री सीताजी पावतीजी की वन्दना करती है, 
तव इन्हीं तीन सम्बन्धो का स्मरण करती हैँ “जय जय गिरिवर राज 
किसोरी' (१।२३४।५) -- आप गिरिराज हिमालय की पुत्री है, जय महेस 
मुख चन्द चकोरी' (१।२३४।५)-आप शंकरजी के मुखचन्द्र कौ चकोरी है 
अर्थात आप शंकरजी की प्रिया है, जय गजबदन षडानन माता (१।२३४।६) 
--आप गणेश ओर स्वामी कारिकेय की माता हैँ । पर जब गोस्वामीजीं 
ने उ्मिलाजी का परिचय दिया, तो परम्परा से. हट गये । विवाह के मण्डप 
सं वे तीनों राजकूमारियों का परिचय कराते हैँ । माण्डवी ओर श्रूतिकीति का 
परिचय देते हृए तो क्रम का पालन करते है, यह्‌ बताते हैँ कि वे किनकी 
पत्री है, पर उमिला का परिचय देते हृए पिता के नाम से उनका परिचय 
नहीं देते । माण्डवी के लिए कहते ह 

कुसकेतु कन्या प्रथम जो गुन सील सुख सोभामई । 

सब रीति प्रीति समेत करि सो व्याहि नुप भरतहि दई ॥ १।३२७छ..२ 
-जो कुशकेतु (कुशध्वज) की प्रथम कन्या है, वह्‌ भरतजी को व्याही गयी । 
श्रू तिकीति के लिए कहते हँ कि कुशकेतु की इस छोटी कन्या का व्याह 
शतुध्नजी से किया गया | 


(२. `] 
जेहि नामु शतको रति सुलोचनि सुमुखि सब गुन अगरी । 
सो दर्द रिपुसूदनहि भूपति रुप सील उजागरी।॥ १।३२७।छ'. ३ 


माण्डवी ओर श्रूतिकौति .कुशकेतु को. पत्रियां हँ । कूशकेतु महाराज जनकं 
के भाई हैँ ओर कुशध्वज के नाम से भी परिचित हैँ । विवाह के प्रसंग 
मे तो पिता का महत्व ओर भी अधिक है, क्योकि वह कन्यादान करता है। 
तो, माण्डवी ओर श्रूतिकीति के परिचय मे उनके पिताका स्मरण बिल्कुल ठीक 
ही किया गया, पर उमिला के ` परिचय मे गोस्वामजी कन्या के पिता का 
स्मरण नहीं करते । उमिला स्वयं महाराज जनक की पुत्री है, पर उनके 
परिचय मे कहते हैँ -"जानकौ लधु भागनि'- ये जानकीजी को छोटी बहन है 
(१।३२७छ. ३) यह अनोखी वात है । यदि सामने दो बहनें मात्र होती, तो 
छोटी बहुन का परिचय .कराते हुए, कहा जा सकता था कि ये इनकी छोटी 
बहन है । पर जहां पर कन्यादान का अवक्र हो ओर महाराज जनक जैसा 
प्रसिद्ध पिता हो, वहां पर यह कहकर परिचय देना कि ये जानकीजी की 
छोटी वहन है बडा खटकता है । गोस्वामीजी एेसी खटकने वाली वात क्यों 
करते हे ? क्था वे नहीं जानते कि यह वात परम्परा से हटकर है? वे 
जानते है, पर वे केवल .कविहदय ही तो नहीं दहै, वे भक्तहदय भी दँ । 
वे यह बताना चाहते हँ कि वर ओौर दुलहिन दोनों सर्वथा एक दूसरे के 
अनुरूप है--अनुरुप बर दुलहिनि" (१।३२४।छ. ४) । वे माण्डवी के गुणों का 
वणेन करते हुए कहते है- 


-कुसकेतु कन्या प्रथम जो गन सील सुख सोभामयी-जो गुण, शील, 
सृखं ओर शोभा कीलरूपही हैँ। ये भरतजी, के अनुरूप है, क्योकि श्री भरत 
भी गण ओर शील की मूति है 


निरवधि गुन निरुपम पुरषु भरतु भरत सम जानि । २।२८८ 


उसी प्रकारं यदि शतुध्नजी वेदप्रकाशाः है-- नाम सतुहन बेद प्रकासाः 
(१।१९६।त)--तो उनकी दुलहन भी श्र तिकीति हैँ । अव उर्मिलाजी लकष्मणजी 
की प्रिया कैसे बनेगी ? गोस्वामीनी कहते है करि उसके लिए ओर कोई 
गुण उमिलाजी मे नहीं चाहिए, बस उन्हे “जानकी लघु भगिनी" भर होना 
है.। जब तक्र :राम-सीक्ता से नाता न हो, तब तक भले ही लाख गण हो, 
पर लक्ष्मणजी कै लिए कोई आकर्षण नहीं हो सकता । इसीलिए गोस्वामीजी 
ने. उमिलाजी के लिए दोही विशेषण -कहे-या तो वे जानकी लघु भगिनी 
है या सकल सुन्दरि सिरोमनि'- 


(०) 
जानको लघु भगिनी सकल सुन्दरि सिरोमनि जानि. कं । 
सोतनय दीन्ही ग्याहि लखनहि सकल विधि समानि कं । १।३२४।७.३ 
शिरोमणि" 0 यह ध्वनित किया कि शेष के लिए शिरोमणि ही सवं- 
श्रष्ठ हो सकता है, क्योकि सपं के मस्तक मे मणि होता है । इस प्रकार 
उमिला का शिरोमणित्व साहित्यिक दृष्टि से सार्थक है ओर उनका सीता 
की लघुभगिनी होना सीता के प्रति उनकी निष्ठा को प्रकट करता है। 


श्री भरत ओर श्री लक्ष्मण के लिए गोस्वामीजी दो अलग अलग उपमा 
देते है । भरत क्या हँ ?2- । 


भरतु हंस रबिवबंस॒तडागा । 
जनमि. कीन्ह गुन दोष बिभागा ॥ 


गहि गुन पयं तनि अव गुन बारी । 

निज जस जगत कीन्ह उजिआरी ॥ २।२३१।६-७ 
भरत ने सु्ैवंश रूपी तालाव में हंसरूप जन्म लेकर गुण ओरं दोष का 
विभाग कर दिया । गणूपी दूध को रहण कर अवगुणरूपी जल को त्यागकर 
भरत ने अपने यश से जगत्‌ मे उजियारा कर दिया है" तो, यहाँ पर गोस्वामी- 
जी श्री भरत की तुलना हंस से करते रँ । पर लक्ष्मणजी हंस नहीं है । विनय्‌- 
पिका" (३७) मे लक्ष्मणजी की . वन्दना करते हुए गोस्वामीजी कहते है--“भावते 
भरत के |, वहाँ पर सवके नातों का वणेन करते हैँ । यह ध्यान रखने 
योग्य वात है क्रि गोस्वामीजी ने (रामचरितमानस' मे सबसे अधिक वन्दना 
लक्ष्मणजी कीको है । वैसे ही 'त्रिनयपत्रिका' मं भी उन्होने लक्ष्मणजी 
की वन्दनां दो पद लिखे है, जबकि भरतजी की , वन्दना मे एक पद । 
तो, लक्ष्मणजी की स्तुति करते हए वे विनयपत्रिका" मे: लिखते. हं 


लाल लाडिले लखन, हित हौ जन के । 
सुमिरे संकटहारी, सकल सुमंगलकारी, 
पालक कृपालु ` अपने पन के ॥१॥ 
धरनी-धरनहार भंजन-भुवनभार, - 
अवतार साहसी सहसफन के । 

सत्यसंध, सत्यन्नत, परम धरमरत, 
निरमल करम्‌ बचन अर मन के ॥२॥ 


( १२४ ) 


रूप के निधान, धनु-बान पानि, तून करि, 
महाबीर विदित, जितेया बड रन के । 
सेवक-सुख-दायक, सबल, सब लायक, 
गायक जानकीनाथ गुनगन के ॥३॥ 
भावते भरत के, सुमिव्रा-सीता के दुलारे, 
चातक चतुर राम स्याम घन के । 
बल्लभ उरमिला के, सुलभ सनेहषस, 


"हे प्यारे लखनलालजी, आप भक्तों का हित करने वाले हैँ । स्मरण करते 
ही आप संकट हर लेते हैँ । सब प्रकार के सुन्दर कल्याण करनेवाले, अपने 
प्रण को पालने वाले ओर दीनों पर कृपा करने वाले हैँ ॥१॥ पृथ्वी को 
धारण करनेवाले, संसार का भार दुर करने वाले, बड़े साहसी ओर शेष- 
नाग के अवतार हैँ । अपने प्रण ओर ब्रतको सत्य करने वाले, धर्म के परम 
प्रमी तथा निमेल मन, वचन ओर कमंवाले हँ ॥२॥ आप सुन्दरता के 
भण्डार हैँ हाथों मे धनुष-बाण धारण कयि ओर कमर मेँ तरकस क्से हुए 
है, आप विश्वविख्यात महानवीर हैँ! ओर बड़े बड़ संग्राम मे विजय 
प्राप्त करने वाले हैँ । आप सेवकं को सुख देने वाले, महाबली; सव प्रकार 
से योग्य ओर जानकीनाथ श्रीराम की गुणावली के गाने वाले हैँ ॥३॥ आप 
भरतजी के प्यारे, सुमित्रा ओर सीताजी के दुलारे तथा राम-रूपी श्याम मेघ 
के चतुर चातक है, उ्मिलाजी के प्राणवल्लभ ओर प्रेम से सहज ही में मिलने 
वाले हैँ। 

किसी ने गोस्वामीजी से पूषछठा-सवके नाते तो आपने लक्ष्मणजी से गिना 
दिये, तो क्या आपका भी उनसे कोई नाता है ? उत्तर में गोस्वामीजी बडी 
ही सुन्दर बात कहते है- * 

धनी धन तुलसी से निरधन के ।४॥ 
दै लक्ष्मणजी, आप तुलसीदास जसे निधन के धनी ओर धन दोनों है। 


किसी ने मुञ्से कहा कि गोस्वामीजी ने मानसः मेँ श्री भरतके चरित्र 
कातो बड़ा विस्तार किया दहै, पर वे लक्ष्मण जी के विषय म बड कुपण 
है । मैने उत्तर में कहा कि भई, लक्ष्मणजी उनके धन हैन ।धन को तो 
च्पाया ही जाता है। तो, यदि गोस्वामीजी ने लक्ष्मण को छिपाया, तो 
किसी न्यूनता कै कारण नही, अपितु उनकी विशेषता कै कारण । ओर उनकी 


( १२५ ) 

यह विशेषता वे चातक चतुर राम स्थाम घन के कहकर प्रकट करते है। 
गोस्वामीजी का यह जो चतुर चातक है, वह॒ आपको संसार के वृक्ष में 
नहीं मिलेगा, वह तो "दोहा वली रामायणः की डाली पर मिलेगा । वास्तव में 
वह॒ तो स्वयं गोस्वामीजी का अन्तः कारण ही है, जो चातक के रूप में 
अभिव्यक्त हो रहा है । गोस्वामीजी चातक के स्वाति-नक्षत्र के जल कै प्रति 
प्रम कौ बड़ी ही सुन्दर चर्चा करते हैँ । चातक गर्मीमेंजा रहा था । उसे 
गर्मी के कारण जोरों की प्यास लगी । पर वह्‌ जल तो पी नहीं सकता था। 
उसने सोचा कि छाया में थोडा विश्राम कर लें ।. उसने देखा कि आम का 
एक बागदै, छाया बड़ी घनी है । चातक ने विचार किया कि जरा चलकर 
इस छाया मे अपनी थकान थोड़ी मिटालें । पर बाग में जाते जाते उसके मन में 
अचानक एकं प्रण्न आ गया ओौर उसने वाग के रखवाले को पुकारा, उससे कहा 
कि भाई, जरा बाहर तो आना । रखवाले ने चातक से कहा-तुम भीतर क्यों 
नहीं आ जाते ? चातक वोला-तुम मेरे प्रश्न का उत्तरदे दो, तब मे भीतर 
आऊगा । रखवाला वाग से बाहर निकल आया, पृछा क्या प्रष्न है तुम्हारा ? 
चातक ने पृषछठा-ये जो वाग के वृक्ष हैः ये किस जल से सींचे गये हैँ ? रखवाला 
वड़ा विगड़ा, कहा- वाग को सींचने में कोई नियम होता है क्या ? चाहे वर्षा 
का जल हो, चाहे कुए "का, हमें जो जल मिलता है, उससे सींच देते हँ । 
गोस्वामीजी 'दोहावली' मे लिखते दै 

उष्न काल अरु देह खिन मग पथो तन ऊख । 

चातक बतियां ना रुचीं अन जल सीं रख ॥२३१० 

अन जल सींचे र्व को छाया तं बरु घाम। 

तुलसी चातक बहुत हैँ यह्‌ प्रवीन को काम ॥३११ 


-चातकं को लगा करि ये वृक्ष स्वाति-तक्षत्र के जल से नहीं सीचे गये है। 
उसने निर्णय लिया कि यदि ये वृक्ष स्वाति-नक्षत्र के जल से सींचे गये होते, तब 
तो मै उनकी छाया मेँ विश्राम कर लेता, पर अब तो एसी छाया में बेठने की अपेक्षा 
गर्मी मे मर जाना ही श्रोयस्कर होगा । तुलसी कहते हँ कि अपने को चातक 
कह्ने वाले तो बहुत है पर॒ टस निष्ठावाला चातक जो अपनी उस निष्ठा 
के लिए जीवन के बडे बड़ सुख का त्याग कर दे, कोई 2 ही है 1 वही 
है चतुर चातक । ओर गौस्वामीजी कै ये चतुरं चातक ह लक्ष्मणजी । 
गोस्वामीजी समन्ञ गये कि स्वाति-नक्षत्र के प्रमी की प्रिया को जब तक 
“जानकी लघु भगनि' के सम्बन्ध से सम्बोधित नहीं करेगे, यह चातक शायद 
विवाह करना भी स्वीकार नहीं करेगा । जव वह॒ अन्य जल से सींचे गये 





कर) 


वक्ष की ह में बैव्ने को भी प्रस्तुत नहीं है, तब जिसका श्री सीता ओर 
श्री राम से सम्बन्ध न हो, वह श्री लक्ष्मण को. कंसे प्रिय हो सकता है? 
कहते के तात्पर्यं यह है कि लक्ष्मणजो श्री राम के प्रति जितने समर्पित. है, उतनी 
ही उभिलाजी जानकीजी के. प्रति समपिता है। श्री लक्ष्मण ओर उमिलाजी 
मे अ।त्म-वलिदान कौ पराकाष्ठा है । बल्कि यह कहं कि यह पूरा का पूरा परि- 
वार ही बड़ा अनोखा है । यदि हम विचार करं, तो देखेगे कि सुमित्ता, उर्मिला 
श्र तिकि, , लक्ष्मण, शतृध्न ये सव के सव इतने अनोखे त्यागी है, अपने आपको 
मिटाने की भावना से, इतने भरे हुए हैँ.करि प्रत्येक की यही चेष्टा रहती है 
करि स्वयं सामने न आए । यह्‌, वात अलग है कि.किन्ही प्रसंगोंमे श्री लक्ष्मण 
सामने आ गये हों ओर कहीं पर सुमित्रा अम्बा को आगे आना पड़ाहो । पर 
स्वभावतः. उनका यही प्रयत्न रहता है कि सामने न आना पडे । कितना आश्चर्य 
होता है किः लक्ष्मणजी, अपनी पत्नी उर्मिला को छोडकर चौदह वषे के लिए बन 
चले जाते, हैँ । ओर उससे भी अधिक, आश्चयं तव . होता है, जव उर्मिला अपने 
पति के .वन जाने के अवसर पर उन्हें प्रणाम्‌ करने नही आती । लक्ष्मणजी 
भी वन जाते समय उमिला, से. मिलकर नहीं जाते । यह सव जानकर आश्चयं 
ही होता है । इसका, क्या,कारण हो सकता है ?. गोस्वांमीजी कहते हँ कि सुमित्रा 
अम्बा को परिवार उपासना का. परिवार है 
ज्ञानशक्तिश्च कोसल्या सुमिद्रोपासनात्मिका । 
क्रिया शवितश्च कंकेयी, वेदो दशरथो नपः. ॥ 
- कौसल्या अम्बा मानो मूतिमती ज्ञानशक्ति हैः कंकेयी अम्बा मूतिमती क्रिया 
शक्ति दै, सुमित्रा अम्बा मूतिमती उपासनाशक्ति हैँ तथा महाराज दशरथ मतिमान्‌ 
वेद हैँ । यदि आप तीनों माताओं की भूमिकाः पर विचार करे, तो देखेंगे करि 
ज्ञान, कमं ओर उपासना. कीजो ` विशेषता होती है; ` वह्‌ ` इन तीनों मे विशे 
रूप से दिखायी; देती है । ज्ञान कौ विशेषता है समत्व, वह आपको कौसल्याजी 
मे मिलेगा; । : न्याः कौ विशेषता. है . रजोगुण ओर उत्साह, ,वह आपको केकेयी 
जी मे मिलेगा ।, उपासना की. विशेषता है समपण, वह आपको सुमित्रा अम्बा के 
चरित. मे मिलेगा 1 तीनों का अपना अलग अलग व्यवितत्व, अलग अलग चरित्र 
है । कौसल्या अम्बा के लिए गोस्वामीजी , कहते है कि उन्हे श्री राम ओर 
श्री भरत में कोई. भेद ` ही नही ` दिखायी ` देता था-- 
राम भरतु दोऊ सुत सम जानी । २।५७।६ 


यह्‌ ज्ञान की पराकाष्टा है । कंकेयी- अम्बा वड़ी उदार है, बहुत ही उत्साही है 
ओर ,जंसा कि .क्रियापरायण व्यविति हुमा करते दहै, वे इस सिद्धान्त का पालन 


( १२७ ) 
करती हैँ कि “मुञ्चसे अच्छा व्यवहार करो, तो -हम भी. अच्छा.व्यवहार करेगे 
ओर तुम यदि एक बुरा करो, तो हम दो बुरा करेगे ।'” वेः एसा सोचती हैँ कि 
यदि राम मे अपनी मां से अधिक आदर देताहै, तो भँ भी उसे अपने वेटेसे 
अधिक प्यार दूगी ओौर यदि नहीं देता, तो-- , निभि 
जस कौसि्लां मोर .भल ताका । । 
तस फलु उन्हहि देउ" करि सका ॥ २।३२।० 


-कौसल्या ने मेरा जैसा भला चाहाहै, मै भी साका करके (याद रखने योग्य) 
उन्हें वेसा ही फल द्‌ गी ।' यह्‌क्रिया की वाणी है । उपासना की भाषा इससे 
सवथा भिन्न है । सुमित्रा अस्वा में उपासना का यह्‌ रूप प्रारम्भसे ही दिखता 
है, जव यज्ञपुरुष द्वारा प्रदत्त पायस का तीनों रानियों मे वितरण किया गया । 
आप रामचरितमानस" मे पठते हैँ कि जव महाराज दशरथ ` ने पुत्रकामेष्टि 
यज्ञ कराया, तव स्वणंपात्र मे चरु लेकर अग्निदेव प्रकट हुए । . उन्होनि चरु का 
पात्र महाराज दशरथ को देते हुए कहा-इसे ले जाकर अपनी रानियों मे ब्रीरदो। 
जव पृष्ठा गया कि किस जावार पर वाटा जायु, तो उत्तर मिला-- 
जथा जोग जेहि भाग बनाई (१।१८८८) , ; < 


- जिसको जसा उचित हो, वेसा भाग बनाकर वांट दो। अब यहं पर यह्‌ प्रश्न 
होता है कि अग्निदेव को एेसा कहने कौ क्या आवश्यकता थी कि खीर को, हवि 
को वांटकर जो जिस योग्य हो उसे वेसादे दो ? तो, इसके पीषठे एक कथा है । 
अन्यत्र संकेत प्राप्त होता है कि महाराज दशरथ के जव. कोई सन्तान 

नहीं हुई ओर कंकेयीजी से उनके विवाह को प्रसंग आया तो, ,कंकेयी के पिता 
महाराज कंकय ने महाराज दशरथं के समक्ष एक शतं रखते हए कहा--मेँ अपनी 
कन्या का आपसे विवाह तभी करूंगा, जव आप प्रतिज्ञा करं कि मेरी कन्यां से 
उत्पन्न पत्र ही राज्य का उत्तराधिकारी होगा. । महाराज कंकय क्रिया के. पिता 
है, इसलिए विना लेन-देन के कोई बत स्वीकार नहीं करते ।. क्रिया जवः तकृ 
परिणाम को नहीं देव लेती, तब॒ तक वह. क्रियमाण नहीं होना चाहती । 
कैकय हैँ रजोगुण । रजोगुण की कन्या है क्रिया । रजोगुण से क्रिया का जन्म 
होता है ! कौसल्या ओर सुमित्रा के निवाह मे कोई शतं नही है, जबकि कंकेयी 
के विवाह में है । तो, जव महाराज दशरथ के सामने यह शते रखी गयी, उन्होने 
सोचा कि इसमे भला क्या कठ्निाई हो सकती है, . अन्य रानियों से तो कोई 
सन्तान है नही, इसलिए कँकेयी से जो पुत्र प्राप्त हीगा, राज्य उसे दे देगे । वे 

यह तो नहीं जानते थे कि आगे क्या क्या होने वाला है । इसलिए अग्निदेव जवः 


( १२८० ) 
प्रकट हकर उन्ह चरु देकर कहते हँ कि इसे रानियों मे यथोचित रूप से बार 
दो, तो यह महाराज दशरथ के समक्ष एक समस्या बन गयी । वे कैकेयी से 
उनके पत्र को राज्य देने के लिए वचनबद्ध है, एेसी दशा में उनके लिए उचित 
तो यही होता किवे चरु मातर कंकेयीको ही देते । उससे राज्य के उत्तरा 
धिकारी के लिए संघषं की कोई सम्भावना उत्पन्न नहीं होती । लेकिन अग्निदेव 
कहते हैँ कि चरु का वितरण करना है । यज्ञ का तात्पर्यं भी वितरण ही है- 
अकेले मत ग्रहण करो, बाँटकर ग्रहण करो । तो, एसे मे राजा दशरथ के लिए 
एक सरल उपाय यह था कि तीनों रानियों को चरु का बरावर-बरावर 
भाग दे दिया जाता । पर वहां भी अग्निदेव ने एक सूत्र रख दिया--'जो जिस 
योग्य हो, उसे उतना भाग देना है ।' यह बड़ा कठिन कायं था, पर महाराज 
दशरथ ने यह वितरण का कायं न्यायपूवेक किया । यदि वे ममता मं पड़कर 
वितरण करते, तो सम्भव था कि वे केकेयीजी को पूराकापूरा चरुदे देते, 
क्योकि कंकेयीजी ने अपने सौन्दयं से उन्हँं आसक्त बना रखा था, फिर कंकेयीजी 
मे स्वभाव की तेजस्विता भी थी । किन्तु महाराज दशरथ ने पूरे न्याय के साथ 
बाटने का काम किया । उन्होने चरु का आधा भाग कौसत्याजी को, ज्ञान को 
दिया-अधं भाग कौसल्यहि दीन्हा! (१।१८८।२) ओर आधे बचे हुए भाग के 
फिर दो भाग किये । उसका एक भाग उन्होने केकेयीजी को दिया । अब 
सीधा क्रम यही होता कि शेष दूसरे भाग को वे सुमित्राजी को दे देते । 
पर गोस्वामीजो कहते ह कि महाराज दशरथ ने स्वयं अपने हाथसे सुमित्राजी 
को नहीं दिया । वे इस बचे अन्तिम भाग के पृनःदो भाग कराते हँ ओर 
कौसल्याजी तथा कंकेयीजी के हाथ मे एक एक भाग रख देते हँ ओर उन 
दोनों से अनुरोध करते ह कि वे अपने हाथ से वह्‌ सुमित्राको देदं । यहं 
बड़ा विचित्र बेटवारा है । पहले आधा आधा करना । फिर आधे केदो भाग 
करना । इन दो भागों मे से एक कंकेयी को देकर बचे हुए दूसरे भाग 
कै फिर दो भाग करना ओर इन दो भागों को अपने हाथ से सुमितराजी 
को न देकर कौसल्याजी ओर कैकेयी के हाथ से उन्हे दिलाना ! इसका 


क्या ताप्यं हो सकता है ? महाराज दशरथ इस बेँट्वारे की प्रक्रिया के 
दवारा मानो अपनी रानियों को यह बताना चाहते है कि भने तो वितरण 
क्रिया ही, अब तुम लोग भी वितरण करना सीखो। वितरण का अधिकार 
केवल मुभे नही, बल्कि तुम लोगों को भी है । 

अच्छा, इस वितरण की प्रणाली मे किसके भ्रति पक्षपात होता है ? 
अलग अलग इष्टि से देखने पर पक्षपात भी अलग अलग के प्रति हा 
दिखाई देता है । एक इष्टि से लगता है कि आधा भाग कौसल्याजी को 


( १२६९ ) 


देकर उनके प्रति अधिक सम्मान प्रदर्शित किया गया है, पर केकेयीजी सोचती 
हैँ कि भले ही मँ पट्टमहिषी नहीं हँ तथापि महाराज ने अपने हाथ मे 
मुभे चरु देकर मेरा सम्मान किया है । उपरी ष्टि से एेसा लगता है 
कि सुमित्रा अम्बा को अन्य दो रानियों की तरह सन्मान नहीं मिला, क्योकि 
महाराज दशरथ अपने हाथ से उन्हें चरु नहीं देते । पर यंदि भीतर की 
दृष्टि से देखे, तो यह्‌ वात ठीक नही मालूम पड़ती, क्योकि सुमित्राजी तो 
उपासनारूपा दँ । उपासना को सम्मान की आवश्यकता नहीं होती, उसमें 
अभिमान कौ भावना नहीं होती । अतएव यह निणेय करना किनि है कि 
सबसे अधिक पक्षपात किसके साथ हुआ, क्योकि जव अन्य रानियों को एक 
एक पुत्र ही मिला, सुमित्रा अम्बा को दो पूत्र मिले। अतएव एक दृष्टि से 
देखे तो कौसल्याजी के प्रति पक्षपात दिखाई देता है, ओर दूसरी दृष्टि से 
देखने पर कंकेयीजी के प्रति तथा यदि पुत्रों की संख्या की दृष्टि से देखे, 
तो सुमित्राजी के प्रति । 

यह यज्ञ का चक्र है । अग्नि मे आहूति दी गयी ओर अग्नि ने चरु 
दिया । जो देता है, वह पाता दै । जो दिया जाता है वह लौटकर आता 
है । यही चक्र है । जव मुनि विश्वामित्र के अनुज सहित श्री रघुनाथ के 
मांगने पर महाराज दशरथ ने कहा- 

चौथे पन पायउ सुत चारी । 
विप्र वचन राहि कटेहु विचारी ॥ १।२०७।२ 

-हे विप्र, मैने वृद्धावस्था में चार पत्र पाये हैः आपने विचार करके नहीं 
मांगा, तव विश्वामित्र को बड़ी हंसी आयी । उनका तात्पयं यह था कि 
राजन्‌, तुम्हारे कोई भी पत्र नहीं था, तुम मुनि के पास गये ओर उन्होने 
म्ह चार पत्र दे दिये । अव एक मुनि जव तुमसे आवश्यकता पड़ने के कारण 
तुम्हारे दो पुत्रों की मगि कर रहादहै, तो तुम देने मे आनाकानी कर रहै 
हो । यह कौसा वेटवारा है ! वेंटवारे कौ प्रक्रिया कहती है कि जव पाते 
हो, तो दो भी । जव चार पाते हो, तो कमस कमदो तो देने का 
विचार रखो । यह वितरण दहै। अग्नि को दोगे, तो वह भी लौटाएगी । 
लौटाने के बाद स्वयं अपने पासं मत रखो बल्कि वाटो । महाराज दशरथ 
को चरु मिला, तो उन्होने वांटा ओर उन्होने चरु जिस-जिसको दिया, उस 
उससे भी कहा करि वांटों। वितरण के अन्त में पता चलता है कि सुमित्रा 


अम्बाने दो भाग पाये । ओर धन्य हँ सुमिता अम्बा | उनकी ५ 





( १३० ) 


कितनी है । उनसे बढ़कर त्याग ओर किसी का नहीं है । उन्हें कौसल्याजी 
सं एक ओर कौकेयीजी से एक रसे दो भाग मिलते ह ओर वे लक्ष्मण 
ओर शतुध्न दो पुत्रों को जन्म देती है, पर एक्‌ भी पुत्र को अपने लिए 
नहीं रखती, वे दोनों को अन्य दो माताओं के पुत्रों की सेवा कै लिए 
समपित कर देती है लक्ष्मण को राम की सेवा में लगा देती है ओर 
शतृध्न को भरत की । यही - उपासना है जो अपने लिए कुठ नहीं बचाती 
जो अपने प्रों को राजा बनने की नहीं, सेवक वनने की दीक्षा देती है। 
कँ केयीजी की महत्त्वाकाक्षा हो सकती है कि मेरा पुत्र राजा बने । कौसलत्याजी 
को, ज्ञानशवित होने के नाते, आदरणीया होने के नाते, अपने पत्र कौ राज्य 
प्राप्ति पर सन्तोष हौ सकता है, पर जिसने अपने पतों को सेवाधम की 
दीक्षा दी, वह तो उपासना ही हो सकती है। सेवा मे इतनी आसक्ति, 
इतनी महत्त्ववुद्धि सुमित्रा अम्बा के चरित्र को छोड ओर किसमे मिल सकती 
है? यही कारण था कि जव श्री राम, राज्य का परित्याग कर, अपने 
चरित्र के महानु उदश्य की पूति के लिए, वन जाने को प्रस्तुत हए, तो 
लक्ष्मणजी भी उनके साथ चलने का आग्रह करते हैँ । उस समय श्री राम 
ओर श्री लक्ष्मण मे स्तेहभरा संवाद होता है। जव लक्ष्मणजी को समाचार 
मिलता है कि श्रीराम बन को जा रहै हैः तो उनकी स्थिति विलक्षण हो 
जाती है । उनके जीवन में राम से वियोग की कल्पना ही नहीं है । 
गोस्वामीजी लिखते है - 
समाचार जब लछमन पाए । 
व्याकुल विलख बदन उठि धाए ॥ 
सोचु हदयं बिधि का होनिहारा । 
सब सखु सङृतु सिरान हमारा 
मो कहु काइ कहब रघुनाथा 
रचिर्हाहि भवन के लेर्हाहि साथा 
राम बिलोकि बंधु कर जोरं 
देह गेह सब सन तनु तोरे ॥ २।९६।१, ४-६ 


--जिस समय लक्ष्मण भगवान्‌ राम के सामने आकर खड़ं हुए, उस समय 
प्रथु को लगा कि लक्ष्मण न देह मेदहै, न गेह मे-मानों व्याकुलता 
की सूति वने खड़ं हँ । वे श्री लक्ष्मण को बड प्रम से गले से लगा 
लेते है ओर बाद मे सृन्दर उपदेश देते है । आज पहली बार प्रभ 
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ने बड़ा उपयुक्त भाषण दिया, कहा- लक्ष्मण, तुम्हारे समान वीर पृथ्वी पर 
कोई नहीं है, याद रखो तुम जेसा वीर यदि कर्तव्य से भागेगा, तो कायर 
कटलाएगा । इसलिए मँ तुमसे कहता हूं -- 


तात प्रम बस जनि कराह । 
समुक्ि हदयं परिनाम उषछठाहू ॥ २।६६।८ 
जासु राज प्रिय प्रजा दुखारी । 
सो नृषु अवसि नरक अधिकारी ॥ २।७०।६ 


--'तात, परिणाम में होने वाले आनन्द को हृहय मे समञ्लकर तुम प्रोमवश 
अधीर मत होओ........1 जिसके राज्य मे प्यारी प्रजा दुखी रहती है, वह॒ राजा 
अवश्य ही नरक का अधिकारी होता है ।' ओर इन शब्दों में प्रभु श्री लक्ष्मण 
को धर प्र रहने के लिएु कहते हैँ । पर हम देखते हँ कि लक्ष्मणजी प्रभु की 
बात नहीं मानते । यह अनोखी बात लगती है । तो क्या लक्ष्मणजी सचमुच 
प्रथु की आज्ञा का उल्लंघन करते हैँ ? नहीं । तब इसके पीठे का रहस्य 
क्या है ? प्रश्न उठता है कि क्या प्रभु वास्तविक ही लक्ष्मणजी को सकने 
के लिए कह रहे थे अथवा वे मात्र यह्‌ कहकर अपने धम का पालन कर 
रहे थे कि मेरे साथ न चलो, यहां रुककर सब की सेवा करो ? इसके 
उत्तर में यह कहा जा सकता है कि प्रभु तब लक्ष्मणजी से रुकने क लिए उतना 
नहीं कह रहे थे, जितना वे स्वयं अपने धर्म॑पालन कौ दृष्टि से कह्‌ रहे थे । जब 
भी एसा अवसर आये कि हम किसी से अपनी सेवा ले या समाज की, तो हूर 
महापुरुष का सच्चा स्वरूप यही होगा कि वह अपनी सेवा के स्थान पर 


समाज की सेवा को महत्व दे । इसीलिए भगवान्‌ राम श्री लक्ष्मण को उपदेश 
देते हैँ किं तुम्हारा कतव्य राज्य ओर समाज की सेवा है, मेरी व्यक्तिगत 
सेवा नहीं । पर लक्ष्मणजी अपनी भूमिका को इतनी अच्छी तरह जानते 
है कि भगवान्‌ राम के कहने का उन पर कोर्द प्रभाव नहीं पडता । श्री 
भरत ओौर श्री लक्ष्मण के चरित्र का मुख्य भेद यही है करि श्री भरत 
भगवान्‌ राम के आदशे के, विचारों के सेवक है, जबकि श्री लक्ष्मण प्रभु 
के व्यक्तिगत सेवक हैँ । प्रण्न उठता है कि महापुरुषों की व्यक्तिगत सेवा 
की जानी चाहिए या उनके विचारों की ? हम भले ही इसके उत्तर में 
कहं किं विचारों की सेवा का अधिक महत्व है, पर केवल इतना ही उत्तर 
अपुणं होगा, क्योकि जिस महापुरुष के द्वारा किसी महान्‌ आदशं कौ सृष्टि 
ही रही हो, उसकी व्यक्तिगत सेवा भी उतनी ही अपेक्षित है । विचार 
की सेवा में यश है ओर जो व्यक्तिगत सेवा मे रहता है, उसे समाज 
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उतने सम्मान की दृष्टि से नहीं देखता । जो वृक्ष के पत्तों की सेवा करतां 
है, उसे तो सभी देखते हँ ओर वह सबकी प्रशंसा का पात्र होता है, परं 
जो वृक्ष के मूल मे जल देकर वस्तुतः प्रकारान्तर से पत्तोंकी ही सेवा करं 
रहा है, उसको वहं सेवा दिखायी नहीं देती । श्री भरत भगवान्‌ राम के 
महान्‌ आज्ञाकारी है ओर प्री लक्ष्मण भगवान्‌ राम कौ आज्ञा कभी मानते 
हैः कभी नहीं मानते, । जो आदश का सेवक दहै, उसे आज्ञाकारी होना 
चाहिए ओर जो शरीर का सेवक है, .उसे पूरी तरह आज्ञाकारी नहीं होना 
चादिए । महापुरुषों के आदशे की,. उनके विचारों की सेवा करनी है, तो 
उनके आदशे को, विचारों को प्रसारित कीजिए । पर यदि किसी महापुरुष 
के शरीर की सेवा करनी हो ओर वह महापुरुष सेवा लेने मे संकोची 
हो तथा सेवक भी कहीं आज्ञाकारी मिल जाय, तव तो सेवा हयो गयी । 
आप. किसी महापुरुष के चरण दवाने चले ओर वे कह देँ आवश्यकता नहीं 
है, तो आप भी यदि जव आपकी आज्ञा एेसी है, तो टीक रहै" यह कहकर 
चरण दबाना छोड द तो फिर सेवा किस प्रकार होगी ? एसी स्थिति में 
सेवक एेसा चाहिए, जो महापुरुष के रोकने की परवाह न॒ करे ओर आवश्यकता 
समञ्चकर सेवा करता रहै । श्री भरत ओर श्री लक्ष्मण मे यही अन्तरदहे। 
भरतजी सोचते ह कि हमारे प्रभु इतने महान्‌ हैँ कि जो करहैगे ठीक ही कटहंगे । ओर 
लक्ष्मणजी कहते हँ कि हमारे राम भोले दहै ओर बिना सोचे समभे आश्ञा 
दिया करते हैः उनकी बात मानने सेवे ही संकट मे पड जाएे । ये 
दोनों ही प्रीति की भावनाए है-भरत ओर लक्ष्मण दोनों ही महान्‌ प्रमी 
है, पर भरतजी की प्रीति में अधिकार की वह वृत्ति नही, जो लक्ष्मणजी 
को प्रीति में दहै । तथापि लक्ष्मणजी के अन्तःकरण मे अधिकार की यह्‌ 
जो वृत्ति है, वह्‌ अपने सुख के लिए नहीं, श्री राम को सुखी बनाने के 
लिए दहै । वेश्री राम से बार बार यही कहते हँ कि आप में बहुत गण 
होगे, पर आप अच्छे पारी नहीं 


नाथ सुहृद सुटि सरल चित सील सनेह निधान । 

सब पर प्रति प्रतीति नियं जानि आपु समान ॥ २।२२७ 
- है नाथ, आप परम सुहृद, सरल हदय तथा शील ओर स्तेह के भण्डार 
है, आपका सभी पर प्रम ओर विण्वास है मौर अपने हदय में सबको अपने 
ही समान जानते ह" यही कारण था किं लक्ष्मणजी ओर भगवानु राम 


मे सवदा एक मतभेद रहा करता था । वे प्रञ् से कहा करते- जरा प्रभाव 


प्रकट कीजिए भौर स्वभाव छिपा लीजिए । पर प्रभु का स्वभाव है--अपना 
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प्रभाव छिपाना जौर स्वभाव प्रकट करना । लक्ष्मणजी को लगता है कि 
संसार्‌ प्रभाव से ही नियंत्रित रहेगा, क्योकि लोग स्वभाव की कोमलता का 
टृर्पयोग करते है । 
तो, प्रभु ने जब कहा कि लक्ष्मण, तुम मेरे साथ न चलो ओर धमं 

पालन के लिए यहीं, रहो, तो लक्ष्मणजी ने उन्हँ दो-चार वाक्यों म चुप 
करा दिया । उन्होने प्रभु से पुछ दिया-आप जो यह उपदेश दे रेह 
उसका फलक्याहै ? प्रभु, बोले-ध्म का पालन करने से समाज में 
व्यवस्था की वृद्धि होती है, एेए्वयं प्राप्त होता है ओर मरने के बाद सद्गति 
मिलती है । लक्ष्मणजी ने उलटकर पृष्ठा- यदि किसी को तीनों में से कुष्ठ 
नहीं चादिए हो, तो वह धमं का पालन करे या न करे ? उत्तर मिला 
-नहीं चाहिए तो कैसे हम कहे कि करे । लक्ष्मणजी ने कहा- मृञ्ञे कुठ 
नहीं चाहिए, मुल्ने कीति नहीं, कलंक चाहिए; रेश्वयं नहीं, दस्द्रिता चाहिए; स्वगं 
नहीं, नरक चाहिए । सवके बदले मे मूञ्चे सेवा षोड ओौर कुछ नहीं चाहिए । 
एेसे हैँ लक्ष्मणजी, जिनका अन्तकरण त्याग की सुवास से भरा हुमा है । 
वे कह देते है 

धरम नीति उपदेसिअ ताही । 

कीरति भूति सुगति प्रिय जाही ॥ २।७१।७ 


_ र्म ओर नीति का उपदेश तो उसको करना चाहिए, जिसे कीति, विभूति 
(देश्व्य), या सद्गति प्यारी हो ॥' 


परभु अचरज से लक्ष्मणजी की ओर देखते दै, कहते है-र्मैने इतना 
बहा धरम बताया ओर तुमने स्वीकार नहीं किया । लक्ष्मणजी उत्तर देते 
है- प्रभु, आपका धम तो बद्िया है, पर मेरे योग्य नहीं है । जेस आप 
किसी को वदिया कपड़े का कुरता बनवाकर देँ ओर कहं कि कपड़ा इतने 
रुपये का है, सिलाई इतनी लगी है, ओर यह न देखे कि कुरता. उसकी 
माप काह या नहीं, तो एेसा ही यहां लक्ष्मणजी के साथ हो गया । वे कहते 
कहते हैँ प्रभु, आपने तो धमं का बढा करता बनाकर दे दिया, पर यह 
नहीं देवा कि वह मेरी मापकाहैया नहीं। मै तौ शि दहं। अप 
बड़ों का कपड़ा छोटे को पहनाना चाहते हैँ ? प्रु ने कहा-लक्ष्मण, 
छोटे का कर्तव्य होता है कि वह्‌ बडे का भार उठाए, तुम टोटे भाई हो, 
मेरा भार हलका करो । पर लक्ष्मणजी ने कहा प्रमु छोटे की भी एक 
सीमा होती है । अगर २० वषं का कोद बड़ा भाई है, तो १९ वषं वाले 





( १३४ ) 
छोटे भाई का यह्‌ कतव्य है क्रि बड़े का भार उठाए, पर अगर २ वषं 
काष्टा भाई हो ओौर बड़ा भाई उससे कहे कि तुम छोटे हो, बो 
उठाओ, तो बड़ा भाई भूल कर रहा है) वह नन्हा शिशु तो गोद में लेने 
योग्य है, वह्‌ भार क्यों उठाएगा ? श्री लक्ष्मण कह उठते है 
| मे सिसु प्रभु सनेहु प्रतिपाला । 
मंदरु मेरु कि नेहि मराला ॥ २।७१।३ 
रभे तो प्रभु आपके स्नेह में पला हृजा छोटा वच्चा हं । कहीं हंस भी 
मन्दराचल या सुमेरु पवेत को उठा सकता है ? प्रभु बोले- लक्ष्मण, तुम 
यदि एेसा कहो, तो बोक्ञ फिर कौन उठाएगा ? लक्ष्मणजी ने कहा-- 
नरबर धीर धरम धुर धारी । 
निगम नीति कहं ते अधिकारी ॥ १।७१।२ 
शस्त्र ओर नीति के तोवेही श्रेष्ठ पुरुष अधिकारी है जो धीर है 
ओर धमं की धुरी को धारण करने वाले है । एसे श्रेष्ठ अधिकारी भाई 
भरत तोञआ ही रहे दै। वे सारे कर्तव्य का बोञ्ञ उठा ही लेगे । 
इसलिए-- 
गुर पितु मातु न जानउ काहु । 
कहड सुभाउ नाथ पतिआहू ॥ 
जहं लगि जगत सनेह सगाई । 
प्रीति प्रतीति निगम निजु गाई ॥ 
मोरे सबइ एक तुमह स्वामी । 
दीनबन्धु उर अन्तरजामी ॥ २।७१ ।४-६ 
- स्वभाव से ही कहता ह, आप विश्वासं करे, जै आपको छोडकर गुरु, 
पिता, माता क्रिसी को भी नहीं जानता । जगतु मे जहां तक स्नेह का 
सम्बन्ध, प्रेम ओर विश्वास है, जिनको स्वयं वेद ने गाया है-हे स्वामी, हे 


दीनबन्धु, हे सवके हदय के अन्दर की जानने वाले, मेरे तो वे सब कठ 
अप ही है । ओर एसा कह अन्त मे लक्ष्मणजी दुहाई देते हृए कहते दै- 


नाय दासु मै स्वामि तु्ह॒ तजहु न काह बसाइ २।७१ 


-- हे नाथ, मै दास ह ओर आप स्वामी है अतः आप मुन्ञे छोड़ ही दे; 
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तो मेरा क्या वश है ? लक्ष्मणजी का तात्पय यह है कि प्रभु, आप ईश्वर 
है, मेरे स्वामी हँ ओर मैने तो सुनादहै कि ईश्वर कभी अपने आश्रित का 
त्याग नहीं करता । अब यदि आप मुदञ्च छोड जाएंगे, तो इसका मतलब 
यही होगा कि आप अपने धमं का त्याग कर रहै हैँ । ओर जव आपः ही 
अपने धमं का इस प्रकार त्याग कर देगे, तव भला भँ अपने धर्म का पालन 
केसे कर पाङगा 2 इसलिए, प्रभु, आप मूले साथ रखकर अपने धमं का 
पालन कीजिए ओर मुञ्ने सेवा का अवसर प्रदान कीजिए । 
प्रभु समञ्च गये कि यहाँ तकं काम नहीं देने वाली है । वे एक अनोखा 
चेल करते हुए कहते हँ 
मागहु विदा मातु सन जाई । २।७२।१ 


__जाकर माता से विदा मांग आओ 1 जरा शब्दों को देखिए, प्रभु यहं 
नहीं कहते कि जाकर माता से आज्ञा मंगलो । वे जानते थे कि लक्ष्मण 
फिर से नाही कर दंगे । आज्ञा मांगना जौर विदा माँगना इन दोनों में 
अन्तर है । आज्ञा मांगने मे बन्धन है, पर विदाई मे मात्र शिष्टाचार की 
पूति है । यदि आज्ञा ही लेनी होती, तो श्री लक्ष्मण को प्रभु भाता के 
पास क्यों भेजते, तव तो पिता के पास्‌ मेजते, क्योक पिता राजा दँ ओर 
राजा से आज्ञा मांगना ही समीचीन होता । पर प्रभु तो खेल कर रहे 
है । वे सोचते है करि लक्ष्मण सव क्ट त्याग कर मेरे साथ चल रहादहै, 

सुमित्रा अम्बा से मिल तौ ले । प्रभ कभी कभी दो भवतौ 


वह॒ एक वार 
को मिलाकर अनोखा रस नेते है. लाने का उदेश्य यह होता दै, कि 


दोनों भक्त मिलकर एक दूसरे से कुछ ले ले, वु पालं, जिससे किसी के 
मन मे यह भावनाभूल से भी न_ उत्पन्नं हो कि मेरी भक्ति ओर मेरा 
ज्ञान अनूढा है । सुमित्रा अम्बा जौर लष्मण का मिलन इसी भूमिका कौ 


प्रस्तुत करता ह 

"रामचरितमानस" मेँ लंकाकाण्ड में प्रसंग आता है कि लक्ष्मणजी को 
दो बार शक्ति लगी-एक वार मेघनाद के द्वारा ओर दूसरी बार रावण के 
द्वाराः । जब मेघनाद के द्वारा शक्ति लमी, तो भगवान्‌ ने सुषेण वेय को 
बुलवाया, दवा पी गयी ओर हनुमानजी को दवा तेने भेजा गया । पर 
जब रावण ने शक्ति मारी ओर लक्ष्मणजी मूषित हए, तव भगवान्‌ तेन 
वै बुलाया, न दवा की । हनुमानजी लक्ष्मणजी को प्रभु की गद मे रख गये 
प्रभु ने लक्ष्मण के कान मे एक वाक्य कहा-- 





( १३६ ) 
तुम्ह तात भच्छक युर त्राता ।६।८३।६ 


लक्ष्मण, तुम काल को खाने वाले हो, इस प्रकार से प्डे रहोगे तों 
कितनी बार वद्य ओर दवा वुलाउगा। ओर प्रभु के यह कहते ही लक्ष्मणजी 
क्षण भर मे उठकर वेठ गये । उस राति प्रभु की चरण सेवा करते हुए 
हनुमानजी बोले- प्रभु, पूरा रहस्य प्रकट हो गया कि आपने मे दवा 
लेने पहली बार क्यों भेजा था । जैसे इस समय आपने लक्ष्मणजी कौ 
चेतन्य कर दिया, वेसे ही तव भी तो कर सकते थे, पर उस बार तो 
आप मृञ्ञे श्री भरत से मिलाना चाहते थे ओर इस वार लक्ष्मणजी की 
मछ के माध्यम से आपने उनके स्वरूप को प्रकट कर दिया, यह्‌ बता 
दिया कि लक्ष्मणजी काल के भी काल है, फिर वहाँ मूर्ाक्ठां है, उन्हे 
कौन परास्त कर सकता है ? तो, प्रभु दवा लाने के बहाने हनुमानजी ओर 
भरतजी इन दो सन्तो का मिलन कराते हँ ओर दोनों इस मिलन का अलग 
अलग अथं लेते हैँ । 

श्री भरत से यदि कोई पृष दे कि हनुमानजी ओषध लेकर अयोध्या के 
उपर क्यों आये, तो वे करगे कि प्रभु ने मेरे प्रश्न का उत्तर देने के लिए 
उन्हें भेजा था । उत्तरकाण्ड के प्रारम्भ मे हमें भरतजी के मन का उहा- 
पोह दिखायी देता है । वे कहते है मेरे मन मे एक प्रश्न उव्ताथा करि 
प्रभ मक्षे साथ क्यों नहींले गये ? मैने तो चित्रकूट में प्रभु के समक्ष एक 
विकल्प रखा था कि लक्ष्मण को वापस कर मूङ्ञे साथमे ने ले, पर प्रभु 
मृह्ले नहीं ले गये, लक्ष्मण का ही चुनाव किया । यह प्रशन मेरे मन में छ्पा 
हआ था । तो हनुमानजी को भेज कर उन्होने मेरे इस प्रश्न का उन्दर 
दे दिया । प्रभु समल्न गये कि मै कैसा हु-- 


अहइ धन्य लछिमन बड़भागी । 

राम पदारबिन्दु अनुरागी ॥ 

कपटी कुटिल मोही प्रभु चीन्हा । 

ताते नाथ संग नहि लीन्हा ॥ ७।०।६४ 
-अहा हा, लक्ष्मण बड़ धन्य एवं बडभागी है जो श्री रामचन्द्रजी के चरणार- 
बिन्दके प्रेमी है । मृज्ञे तो प्रभु ने कपटी ओौर कुटिल पहचान लिया, इसी 
से नाथ ने मूङ्ञे -साथ नहीं लिया । उन्होने हनुमानजी को भेजकर मुले 
दिखा दिया कि मँ कंसा हँ । जिस समय हनुमान जौसा सन्त पव॑त लेकर 
आकाश के ऊपर दिखायी पड़ा ओर भने राक्षस समक्लकर उस पर वाण 


( १३७ ) 


चला दिया, तभी से मल्ले अपने चरित्र का सच्चा ज्ञान हो गया कि जो 
इतने बड़ सन्त को निशाचर समज्ञता है, उसकी दृष्टि कितनी मलिन न 
होगी ! यदि हनुमानजी न आये होते, तो भँ अपनी दृष्टि की. मलिनता को 
जानता कंसे ? भक्त तो निशाचर में भी भगवान्‌ देखता है ओर मैने भक्त 
में निशाचरत्व देखा । मैने समज्ञ लिया कि मेरी दृष्टि कितनी मलिन है । 
मानो मं राक्षस की श्रोणी में ही चला गया। प्रभ कै एक सेवक लक्ष्मणजी 
को मेघनाद ने गिरायाओौर दूसरे सेवक हनुमानजी को मुञ्च जसे नीच ने.। 
मै तो लंकावासियोंकी ही श्रोणी में आ गया । इस प्रकार प्रभु ने मज 
दिखा दिया किँ इस योग्य था ही नहीं किवे मूले ले जाते । सन्त के 
दर्णन से मूञ्ञे अपनी कमी का ज्ञान हो गया । 


पर जव प्रभु ते हनुमानजी से पूष्ठा कि तुम भरत से मिलकर कंसा 
लगा, तो उन्होने कहा-प्रभु सच कह, आपके चरणों मे इतने दिन रह्‌ 
क्र भी मै जितना नहीं सीख पाया, उससे कहीं अधिक मने भरतजी के 
पास एक घण्टे रहकर सीख लिया । जब भरतजी ने मुज्ञ पर वाण मारा 
आर सै नीचे गिर पड़ा, तो पवेत ऊपर ही रह गया । इससे सुञ्े पहली 
शिक्षा यह मिली कि पर्व॑त उठने वाले आप थे, मै नही, क्योकि यदि में 
पर्व॑त उठाये होता, तव तो मेरे गिरने के साथ साथ पर्वत भी गिर पडता, लेकिन 
पवेत तो नहीं गिरा, मँ जरूर गिर गया । अतएव पव॑त को उठाने वाली 
शावित आपकी थी, म तो केवल निमित्त दिखायी दे रहा] था । यदि भरत 
जी वाण न मारते, तो इस सत्य की प्रतीति मुञ्चे होती कसे ? ओर दूसरी 
शिक्षा तो यह मिली कि मृञ्षमें कोई विश्वास ही नहीं है । विश्वास तो 
भरतजी मे है । पहले मे अपने को विर्वासी समज्लता था, पर भरतजी 
का विश्वास देख मुञ्ने लगा कि मेरा विश्वास कोई विश्वास ही नहीं है । 
जब ल्मणजी मूछित हृए, तो मँ व्य को घर सहित उठा लाया । जब 
दवा की आवश्यकता पडी, तो पवत को उठा लाया । मै समञ्षता था 
किञवेयलेजारहाहंदवाले जा रहा हं । पर जब मँ अयोध्या में मूछित हा तो 
भरतजी ने न तो वेद्य बुलाया, न द्वा बुलायी, बस एक वाक्य कहकर 
मेरी मूर्छा दुर कर दी-- 

जो मोरे मन बच अरु काया । 


प्रीति रामपद कमल अमाया ॥ 
तौ कपि होड बिगत श्रम सुला । ६।५८।६-७ 
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--यदि मन, बचन ओर शरीर से श्री रामजी कै चरण कमनोंमें मेरा 
निष्कपट प्रम हो, तो यह. बानर थकावट ओर्‌ पीड़ा से रहित हो जाय । 
ओर त्योही भै चैतन्य हो गया । तब मुञ्च लगा कि यदि मु्षमे भी 
श्री भरत की तरह विश्वास होता, तो न मँ वेद्य लाता, न पवत, विश्वास 
के ही आधार पर आपके चरणों कौ कृपा से लक्ष्मणजी को मूर्छा दूर कर 
देता । इस लिए मुङञे बोध हो गया कि विश्वास तो भरतजी मेँ है, मुक्षमें 
नहीं । तो दोनों सन्तों ने मिलकर एक दूसरे से एक दूसरे का गुण, एक दुसरे 
की विशेषता प्राप्त की । 


तो, अयोध्या मेँ जब श्री लक्ष्मण भी प्रभु के साथ वन जाने का आग्रह्‌ 
करते है, तो प्रभ सोचते हँ कि जाने के पहले जरा लक्ष्मण को सुमित्रा अम्बा 
से मिला दे । ओर जव माता ओर पुत्र मिलते है, तो यह कहना कठिन 
हो जता है कि महाव कौन है । जब विदा लेने के लिए लक्ष्मण सुमित्रा 
अम्बा के पास पहु चकर उन्हें प्रणम्‌ करते है, तो वे पूछती है - बेटा, तुम्हारी 
आंखो मे ओभ कंसे ? तब तक उन्हे श्री राम के बनगमन का समाचार 
नहीं प्राप्त हुआ था । लक्ष्मणजी उन्हे यह समाचार सुनाते हैँ मां व्याकल 
हो जाती है, उनकी आंखों में म भर जाते हँ । जब लक्ष्मणजी माता 
कौ आंखों मे ओं देखते है, तो उन्हे शंका होती दै 

एहि सनेह बस करब अकाज्‌ । २।७२।७ 


-कहीं माता स्तेहवृश काम न बिगाड़ दे । छन्द लगता है कि मै विदा 
लेने आया हं, . इसलिए माता ममता के वश में अमर बहा रही है । वे 
उरते ह कि मां शायद अब करेगी कि बेटा, शतृध्न तो धर में है नहीं, 
५ ८. १ भी चले जाओगे, तो म किसके आसरे रहुगी ? लेकिन जब 
मणज। सुमिता अम्बा का कथन सुनते है, तो उन्हे लगता है कि शायद प्रभ 
५ ति श है । सुमित्रा अम्बा कहती है- लक्ष्मण, तुम 
पुत्र होकर को माता ? तुम्हे उठ 
7. ह 1 समन्ञते हो ? तुम्हें तो देह से ऊपर उठ 


तात तुम्हारि मातु वैदेही 
पिता रामु सब भांति सनेही ॥ २।७३।२ 


- बेटा, जान लो, जानकी तुम्हारी माता हैँ ओर सब ने 

प्रकार से 
राम तुम्हारे पिता १ । ५ यदिरामने मातासे विदार्मागि क ^ ४. 
तुम्हे सीता के चरणों भँ गिरकर विदा मांग लेनी थी । यदि तुम एेसा करत 


(ऋ १२९१) 

तो भै समञ्षती कि तुमने ठीक कियाहै। तुम कहते हो कि बन जा रहे हो। 
पर तुम वन कर्ाँंजा रहे हो ? तुम तो अयोध्या जा रहैहो) वन तो यह 
होने जा रहा है, क्योकि अयोध्या वहीं है, जहाँ राम दै 

अवध तहां जह राम निवास । 

तहइ दिवसु जह भानु प्रकासु ॥ २।७३।३ 
तुम कहते हो कि तुम गुर, पिता, माता किसी को नहीं मानते । तुम्हे तो राम 
से कहना चाहिए था कि तुम्हीं मेरे गुरु, पिता, माता हो ओर्‌ गुर, पिता, माता 
की सेवा प्राण समान करनी चाहिए, इसलिए मुञ्चे बन साथ ले चलो-- 

गुर पितु मातु बंधु सुर साई । 

सेइअहि सकल प्रान की नाई ॥ २।७३।५ 


-फिर राम के साथ जाने मे तुम्हैं क्या दुःख ? तुम तो अपने माता-पिता के 
साथ घूमने जा रहे हो । वास्तव में त्याग तो राम कर रहे दै, जो तुम्हारे लिए 
राज्य, माता-पिता, सब कू छोडकर वन जा रहै है 

तुम्ह कहु बन सब भांति सुपास्‌ 

संग पितु मातु रासु सिय जासु ॥ २।७४।७ 


- तुम्हें वन मे सव प्रकार से आराम रहेगा । तुम ेसा मत सोचना कि मै 
तुम्हारी माता ह, तुम्हारी माता तो सीता हैँ । यदि राम के चरणों के पास 
बैठकर तुम सोचने लगे कि मेरी माता अयोध्या महै, तो तुम्हारा शरीर भले 
ही राम के पास रहै, पर तुम्हारा मन मेरे पास अयोध्या आ जायगा । इसलिए 
बिल्कुल भूल जाओ कि मै तुम्हारी माता हूं 1 पर म याद रखुगी कि तुम मेरे 
बेटे हो, मै अपने आपको तुम्हारी मां मानूगी, क्योकि-- 

पुत्रवती जुबती जग सोई । 

रघुपति भगतु जासु युतु होई ॥ 

नतर बांश्नि भलि बादि बिआनी । 

राम विमुख सुत तें हित जानी ।। २।७४।१-२ 
संसार मे वही युवती स्त्री पुत्रवती है, जिसका पत्त रघुनाथ करा भक्त हो । 


नहीं तो जो राम से विमुख पत से अपना हित जानती .है, वह तो बाज्ञ ही 
अच्छी । पशु की भति उसका व्याना व्यथं ही है । फिर जब तुम राम के 


८ १४७ ) 


चरणों मे रहोगे तो तुम्हारे नाम के साथ मेरा नाम भी रामके चरणों मे रहेगा-- 
सुमित्रा के पृत्र को राम के चरणों में रहने से मेरा भो रहना हो ही जायगा । 


माता सुमित्रा लक्मण से एक ओर मोटी बात कहती टँ । जब सीता 
तुम्हारी माता है, तो मेरा फिर क्या स्थान है? मेरा स्थान वहीरहै, जो 
दूध के सन्दभं मे प्रका होता है। भगवान को जब दूधका भोग लगाया 
जाता है, तब किसी पात्र मे उसे रखकर ही एेसा किया जाता है। बिना 
पात्र का स्पशे कयि व्यक्ति दध नहीं पी सकता। तो सुमित्रा अम्बा अपने 
को वही पात्र मानती हैँ - 


भरि भाग भाजनु भयहु मोहि समेत बलि जाउ" । 
जौ तुम्हरे मन छाड़ि लु कीन्ह राम पद ठाउ ॥२/७४ 


-- मै बलिहारी जाती ह, मेरे समेत तुम बड़े ही सौभाग्य के पात्र हए, 
जो तुम्हारे चित्त ने छल छोडकर राम के चरणों मे स्थान प्राप्त किया है । 


भौर लक्ष्मणजौ मां का उत्तर सुनकर समज्ञ गये कि प्रभु ने मुभे 
माता के पास क्यों भेजा था । उन्होने कहा--मां, जै तुम्हारी पात्रता से 
धन्य हो गया । यदि दूध अच्छा हो ओर पात्र ठीक न हो, तो दूध फट 
जाता है । तुम्हारी पात्रता ने मुभे कृतां कर दिया । 


प्रभुने लक्ष्मण को विदा मांग आने को कहा, स्वयं नहीं गये । सुमित्रा 
अम्बा का परिवार वड़ा विलक्षण है, दसे सामान्य बुद्धि से समज्ञा नहीं जा 
सकता । प्रभु ने सोचा क्रि मां सेम एक वार क्ले चुका हु ओर उसे 
लौटाया नही, तव भला किस मुह से अब फिर से उधार मांगने जाऊ ? 
पर उन्हे मां कौ उदारता पर विश्वास है, इसलिए वे लक्ष्मण से कहते हैँ 
कि ५ तुम्हीं ५. विदा मांग आमो । अच्छा, माता सुमित्रा लक्ष्मण के साथ क्यों 
तह आयौ । इसलिए कि उन्हे लगा कि कहीं मुभे देखकर राम के मुह 
पर्‌ संकोच का भाव न आथे । जो वस्तु मेरी है नही, उसे देते के 
गवं का भार ध क्यों वहनः करू ? यही सोचकर वे लक्ष्मण के नाथ नहीं 
आयी भौर उन्होने लक्ष्मण से कहा -- जाओ, राम तुम्हारी प्रतीक्षा कर रहे 
होने, तुमने देर लगा दी । वह भक्तं ही क्या,जो प्रभु से प्रतीक्षा करवाये ? 


ओर अन्त में त्रा ल्ट 
= म॒ माता सुमित्रा लक्ष्मणजी को आशीर्वाद देती हई 


रति होड अविरल अमल सिय रधुवोर पद नित नित + ॥ २।७४।छ' | 


(१.1) 


-- सीता ओर राम के चरणों मे तुम्हारा निमेल एवं प्रगाढ प्रम नित 
तित नया हो । 


लक्ष्मणजी को माताजी से तो विदा मिल गयी, पर वै सोच रहै थे 
कि उमिला क्या कहती हैँ । छन्दं उर था कि कहीं वे प्रणाम करने के लिये 
न आ जाए । पर उमिला उन्हें प्रणाम करने तक नहीं आयीं । यह देख 
बड़ा आश्चयं होता है । उमिला ने जब श्री राम ओर साथमेंश्री लक्ष्मण के 
वनगमन की बात सुनी, तो उन्होने सोचा-- यदि मै प्रणाम करने जाऊंगी, 
तो जिस प्रकार वै माता के आँसुओं को देखकर भयभीत हौ गये थे, उसी 
प्रकार कहीं मे देवकर हो गये, तो यह स्थिति मेरे लिए सह्य नहीं होगी । 
इसीलिये वे लक्ष्मणजी के सामने नहीं गयीं । उन्होने तो अपने आपको 
श्री किशोरीजी की सेवा के लिए समर्पित कर दिया था । वे लक्ष्मणजी को एक 
क्षण के लिए भी नहीं रोकना चाहती थीं, वे उनके कतेव्य-पथं पर, बलिदान 
पथ पर चलने मे पल भर के लिए भी रुकावट नहीं बनना चाहती थीं । 


येएेसे पात्र है, जिन्होंने स्वयं को मिटाकर राम्‌ राज्य की स्थापना में 
नीव की ईट की तरह कायं किया । ये दिखायी नहीं देते, पर इनके त्याग के 
आधार पर ही राम-राज्य का निर्माण हृभा । वास्तव “मे ये सहानुभूति नहीं 
श्रद्धा के पात्र ह । 





जष्टम व्याद्यान 


----_________________्‌्‌्‌ बबबबबब_ब~-~-]-]-]-]-~-~-~_ 


पिले प्रवचनौं मे हम लोगों ने श्री लक्ष्मणजी कौ भूमिका को देखने का 
प्रयास क्था । यह्‌ देवा कि वे हर क्षण भगवानु श्री रामके साथ हैँ ओौर 
श्री राम की आवश्यकता के अनुसार अपनी भूमिका बदलते रहते है । केवल 
एक ही प्रसंग से भगवानु राम, लक्ष्मणजी को अपनी भूमिका मे साथ नहीं लेते, 
ओर फल यह होता है, कि उन पर संकटों का बादल ट्ट पडता है । वैसे 
भगवान्‌ श्री राम लक्ष्मणजी से कुछ छिपाते नहीं थे । एक ही बार छिपाया 
ओर उसी के वाद सारी दुैटनाए' घट गथीं । गोस्वामी जी कहते हैँ कि जब 
श्री सीताजी के हरण की योजना बनी, तब लक्ष्मणजी वन मे कन्द मूल फल 
लेने गये हृए थे। प्रभु ने श्री लक्ष्मण को अपनी इस योजना मे समामेलित नहीं 
किया, उसक। एक कारण था । प्रभु ने विचार किया किं यदि तँ लक्ष्मण से कहु कि 
रावण का वध करने कै लिए यह योजना बनायी जां रही है, तो सम्भवतः वे 
यह कह दे कि उसके लिए इतनी क्ं्ञट करने की क्या आवश्यकता है, मै अभी 
लाकर रावण का वध कथि देता हँ । इससे तो फिर नाटक का ठीक ठीक 
विस्तार नहीं हो पाएगा, लक्ष्मण की प्रीति उसमे अवरोध बनेगी । इसलिए 
यही एक प्रसंग है जहां भगवा राम लक्ष्मण से कुठ चछिपाने की चेष्टा 
करते है, अन्यथा सव जगह श्री लक्ष्मण भगवान्‌ श्रीरामके साथ है| 

कल आपके सामने प्रसंग चल रहा था कि श्री राम वन को जा रहे 
है । श्री लक्ष्मणजी भी साथ चलना चाहते है. पर प्रभु साथ चलने से मना 
करते है, तिस पर भी श्री लक्ष्मण नहीं मानते, वे प्रभु की आज्ञा अस्वी- 
कार कर देते है । यह विचितं बात मालूम होती है। श्री लक्ष्मण एेसा 
भ्यां करते है ! तीन तरह 0 होते ई-- एक तो नैजो आज्ञा आप्त 


आवश्यकता का भान हो जाता है, ओर उसकी पृक्त मेवे लग जाते है । 
ये तीसरे प्रकार के सेवक दुलभ होते है, परं ये ही सर्वोत्कृष्ट सेवक हैँ । 


`  -- ~ ~ल ज मी 2 त रर 


(ऋ) 

स्वामी के मन में जो बात भविष्य मेँ आती है, वह एसे सेवकों के मन 
मे वतंमान में ही उपस्थित हो जाती है । लक्ष्मणजी एसे ही सर्वोत्कृष्ट 
सेवक दँ । भगवान्‌ राम लक्ष्मणजी से कहते तो हँ कि बन मे न चलो पर, 
उन्हं स्वयं यह ज्ञात नहीं कि बन में उन्हं लक्ष्मणजी की कितनी आवश्यकता 
पड़ेगी । इस आवश्यकता को प्रभु की अपेक्षा श्री लक्ष्मण अधिक जानते है, 
इसीलिये वे प्रभू के निषेध करने पर भी बन साथ चलने का आग्रह करते 
है । आश्चयं तो इस वात का होता है कि भगवानु राम लक्ष्मण को रोक 
वयो रहै थे, क्योकि यदि श्री लक्ष्मण न होते, तो आगे चलकर उनकी समग्र 
लीला का निर्वाह भी सम्भव न होता । श्री लक्ष्मण की घूबी इतनी ही 
नहीं है कि वे श्रीराम की आवश्यकता को उनकी भी अपेक्षा अधिक जानते 
है, बल्कि यह भी कि श्री राम की आवश्यकता को श्री राम की आवश्यकता 
न बता, अपनी आवश्यकता बताते हँ । वेश्री राम से कहते हँ -- मे सिसु 
परभु सनेहं प्रतिपाला” (२।७१/३) -- भे तो आपके स्नेह में पला हभ नन्हा 
शिशु ह, मै आपके विना नहीं रह सकता । ओर इस प्रकार आग्रह करते 
हृए वे श्री राघवेन्द्र के साथ बन-पथ मे चलते है| 


विगत सात दिनों मेँ हम यहीं तक पहुंच पाये है । अब एकं दिन 
मे अयोध्या काण्ड से उत्तरकाण्ड तक कंसे पहुचे ? अतः सूत्रके रूपमे 
कुछ बातें आपके सामने रख दें । 


जब वन-पथ मेँ श्री लक्ष्मण चलते हैः तो उनके चलने का एक क्रम 
है। जब बैठते ह तो बैठने का भी एक करम है । यह “रामचरितमानस” 
तो एक दर्शन है, काव्य है, पुराण है, ध्म॑शास्त्र है ओर सामाजिक जीवन 
के लिये एक महामंत्र है -- अप चाहे जिस दृष्टि से देखिये । तो, भगवान्‌ 
श्रीराम के वनगमन मे लक्ष्मणजी की भूमिका क्या है ? बेठने मे अलग 
ओर चलने मे अलग । जब तीनों वत्ते है, तो क्रम प्रदशित करते हुए 
गोस्वामीजी लिखते ह - ट 


राम वाम दिसि जानकी, लखन दाहिनी ओर । 
ध्यान सकल कल्यानभय, सुरतर तुलसी तोर ॥ 


__ लक्ष्मणजी प्रभ के वायं रहते है ओर सीताजी वाये । ओरं जव चलते 
है, तो क्रम रहता है -- 


(न) 


आगे रामु लखनु बने पाठं । 
ताषस वेष विराजत कां ॥ 
उभय बीच सिय सोहति कंसे । 
ब्रह्म जीव विच माया जेस ॥ २/१२२/१-२ 


- जहां बैठने के क्रम मे भगवान्‌ राम_ मध्य महैः तथाश्री सीताजी ओर 
श्री लक्ष्मण आजू-बाजू है, वहीं चलने के करम मं सीताजी मध्य मेहं तथा 
रगवान्‌ राम ओर श्री लक्ष्मण आगे ओर पीठे 1 सामान्यतया मध्यमेंजो 
रहता है वहं श्रेष्ठ होता है श्रेष्ठ कौन है-भगवान्‌ राम या श्री सीता ? पर 
गोस्वामीजी एक दूसरी उपमा देते हैँ । भले ही किसी समय श्री राम मध्यमेंहों 
ओर दूसरे समय श्री जानकी, पर ये दोनों के दोनों लक्ष्मणजी की ओर 
देखते ह । किस प्रकार देखते हैँ । 


जोगर्वाहि प्रभु सिय लखर्नाहि कैसे । 
पलक विलोचन गोलक जसं ॥ २।१४१।१ 


-मानो भगवान्‌ राम ओर सीताजी नेत्रं की दो पलक हों ओौर लक्ष्मणजी 
बीच की पुतली । यहां पर पुतली बीच मे आ गयी ओर पलकं दोनों 
ओर रहीं । गोस्वामीजी का तात्पयं यह है कि स्थूल दृष्टि से देखने पर 
भले ही कभी श्री राम मध्य में दिखायी देते हों ओर कभी श्री सीताजी, 
पर भाव की दृष्टि में तो लक्ष्मणजी ही दोनों के मध्य शोभा पाते हैँ) वे 
दोनों के वात्सल्य के चिरन्तन भागी हँ । तभी तो गोस्वामीजी ने गीता- 
वली रामायण" में एक चित्र प्रस्तुत किया । भगवानु श्री राम की दृष्टि गयी 
बनस्थली को ओर। देखा सामने वन में लता ओर वृक्ष के द्वारा एक सुन्दर 
कूज का निर्माण हो गया है । प्रभु सीताजी के साथ उसी लता कुज में 
जाकर बेठे । लता ओर वृक्ष को देख प्रभु को स्मरण हो आया ओर उन्हने 
जानकी जी ~ कौ ओर देखकर कहा -- देखो प्रिये, यह्‌ दृश्य कितना अच्छा 
( र । यह्‌ म सौभाग्यशाली है, जिसकी अपूणैता को लता ने पूणे 
॥ पत्तो में ह च 
जाने के कारण च 9 धि व ५ | 
पला त कहती । लत ५ ल ॥ सीताजी बोर्ल हः 
ट : सौभाग्य तो लता का दै। अगर कीं वृक्ष 
ने अपनी भुजा का आश्रय दे उसे इतना ऊपर न उटाया होता, तब तो 
लता कहीं भूमि मे ही पड़ी रहती ओर क 
₹। रहता. भर॒ कोई पशु उसे चर जाता । यह 
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तो वृक्ष काही बड्प्पन हैकि उसने आश्रयदे लता को ऊपर उठाया, उसे 
सम्मान. दिया, सुरक्षा प्रदान की । 


जव श्री राम वन जाने को प्रस्तुत हृए, तो कौसल्या अम्बा नै उनसे 
कटा, “राघवेन्द्र, यह्‌ जो मेरी पुत्रवधू है, वह कल्पलता है - कलप-बेलि जिमि 
बहविधि लाली" (२।५८।३) --ईसका लालन-पालन मैने कल्पलता कौ तरह किया 
है। तो क्या यह उचित होगा कि तुम इस कल्पलता कौ वन में ले जाओ? मां 
ने तो कविता कर दी, पर श्री किशोरीजी ने मां की ओर देखकर संकेत 
कियाकिमां मँ अगर लता हूं तो वृक्षके आश्रय के विना रहुगी कंसे? वृक्ष के 
आश्वरयमें ही तो लता सुरक्षित रहती है ? तो, यहाँ वृक्ष ओौर लता प्रतीक बन गये । 
वक्ष के प्रतीक बन ग्रे श्री राम ओर लता की प्रतीक बनीं श्री सीताजी। 
दोनों में प्रगाढतम अनुराग है । भगवान्‌ राम को लगता है कि उनमें 
जो कमी धी, वह सीताजी ने पूरी कर दी । तभी तो वे सीताजी 
से कहते हैँ कि लता ने वृक्ष कौ अपूता पूणं कर दी | ओर भावुक 
भक्तजन भी यही वात कहते दँ तभी तो गोस्वामीजी एक मधुर काव्यमयी 
कल्पना करते हैँ । 

विवाह के मण्डप में भगवान्‌ राम हाथमे सिन्दूर लेकर सीताजी के माथे 
पर लगाने चले हैँ । गोस्वामीजी को लगता है- 

अरुन पराग जलजु भरि नीके ॥ 
ससिहि भूष अहि लोभ अमौ के ॥ १।३२७द्‌ 

-मानो कमल को लाल पराग से अच्छी तरह भरकर अमृत के लोभसे सापि 
चन्द्रमा को भूषित कर रहा है । यहां पर गोस्वामीजी श्री राम के हाथ को कमल 
की, सेन्दुर को पराग की, श्री राम की श्याम भ्रुजा को सपि को ओर सीताजी 
के मख को चन्द्रमा की उपमा देते हँ । गोस्वामीजी कहते है -मुञ्ञे एेसा लग रहा है, 
जैसे सपं अमृत के लोभ से कमल लेकर चन्द्रमा को भूषित कर रहा हो । 
गोस्वामीजी ने अपनी समूची कवित्व-शक्ति इन शब्दो, मे रख दी । . क्या तात्पयं 
है ? पते तो उन्होने भगवानु राम की भजा को सपं वना दिया, जिस्‌ प कई 
लोगों को आपत्ति हो सकती है । प्राचीन टीकाकारो मेसे कर लोगों ने तो यह्‌ 
माना ही नहीं कि इस चौपाई मे अहि' का अथं सपं है । उन्हे ४ च 
राम तो यह पहली.वार ही श्री सीताजी क( स्पशं कर व उन्दे स 0 
रहै है भौर क्या एसे समय गोस्वामीजी इतने भावविहीन हौ ग 


† ? कहां य॒ उनकी भुजा 
भगवानु की -शुजा को साँप बना दिया ८ कह उत्त सम ह ^ 
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को सुकोमल. की उपमा देनी चाहिए थी ओर कहां सपं जंसी कठोर वस्तु के 
साथ उसकी उपमा कर दी ! यदि युद्ध का समय होता, तो सपे कौ उपमा साथेक 
हो सकती थी, जैसा कर गोस्वामीजी अरण्यकाण्ड के युद्ध के प्रसंग मे करते है। 
जब भगवान्‌ राम युद्ध के लिए तैयार होने हेतु अपनी जटाओं को बंधने लगे, 
तो गोस्वामीजी लिखते है 
मरकत सयल पर लरत दामिनि 
। कोटि सों जुग भजग ज्यों । ३।१७छ 
भानो मरकतमणि (पन्ने) के पवेत पर करोड़ों बिजलियो से दो साँप लड़ रहं 
हों । तो, यहाँ पर भुजाओं को सपि कहना सार्थक है । पर इस मधुर पाणि- 
ग्रहृण के अवसर प्र, सिन्दुरदान के अवसर पर, श्युगार के प्रसंग मे भगवान्‌ 
राम की भुजा को सपं बनाना वड़ा असंगत प्रतीत होता है। किन्तु यदि हम 
थोड़ा गहराई से विचार करके देखे, तो गोस्वामीजी कौ अनोखी सू् का पता 
चलेगा । उनके शब्दों पर ध्यान दे । वे कहते है कि सपं मानो अमृत के लोभ 
से चन्द्रमा का अभिषेक कर रहा हो । अव सपं की निन्दा इसीलिए तो होती 
है कि वह्‌ जहरीला होता है । सपं को अपनी आलोचना सुनते-सुनते मानो चिन्ता 
हो गयी कि वह गरल-रूप है । उसने सुना कि चन्द्रमा के पास अमृत है । उसने 
विचार क्रिया कि यदि उससे अमृत ले ले, तो कम से कम हमारा कलंक तो मिट 
1 ५ प्रकार मानो अखण्ड ज्ञानघन भगवानु राम को लगा कि लोग मदय 
द्धाके रूपमे ही जानते है मेरे धनुष-बाण को देखकर लोगों को लगता हँ 
त थे हाथ तो संहार करने के लिए, तो अब यदि हम भक्तिरूपी सीता से 
त यह सपं अमूत के लोभ से चन्द्रमा को भूषित कर रहा 
वीस हाँ पर दंशन का प्रसंग कहाँ ! मानो भगवानु राम सीताजी 
यह विचित्र वात है। वे सिन्दूर दे रहे है यालेरहे टै? जी कहते ह 
दिखायी तो यहीदे रहा है किदे रेह पर हो 1 य 
लेने के लोभ में । वात बड़े पते की है। सिन र| स 
11 वसानाः नाता 
<~ ब © 
स्वयं अपने को आशीर्वाद देता है । अगर 4 स 
का आशीर्वाद दे, तो वह वास्तव मे अपने 1 
कि म सुरक्षित रहं । इस प्रकार सिन्दूर क ही आशीर्वाद दे रहा है कि 
करने कौ प्रवृत्ति है। इसीलिए भगव दुर्‌ दान मे अपने को ही सुरक्षा प्रदान 
ए भगवान राघवेन्द्र दे नहीं रहे रहै सुरक्षा, 
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ल इसके साथ ही गोस्वामोजी ओर एक बहिया कल्पना करते हैँ । वे 
कहते हैँ किं सर्पं से हम इसीलिए तो उरते है कि वह॒ काल या मृत्यु का प्रतीकं 
दै । पर जव सवको मारने वाला काल ही सिन्दूर देने लगे, सौभाग्य-दान करने 
लगे तव तो मृत्यु का भय ही समाप्त हो गया, सीताजी को अखण्ड सौभाग्यं का 


वरदान प्राप्त हुभा ओर इस प्रकार स्वयं प्रभु को ही अखण्ड जीवन प्राप्त हो 
गया । 


गोस्वामीजी एक ओर . मधुर कल्पना करते हँ । सपं के पास विष था, 
अमृत नहीं, ओर जव वह्‌ चन्द्रमा से अमृत मांगने चला, तो उसने सोचा- कु 
देकर ही तो मांगना चाहिए । अब प्रण्न यह है कि चन्द्रमा को सपं क्यादे? 
गोस्वामीजी की काव्य-कत्पना देखिए । वे कहते हैँ किं सपं ने चन्रमा को वहु 
दिया, जो उसने कभी देखा न था--अरुून पराग जलजु भरि नीके-कमल को 
लाल पराग से भरकर चन्द्रमा को दिया | चन्द्रमा संसार मे सव कृपा ले 
सकता है, पर कमल का पराग वह कभी नहीं पा सकता, क्योकि चन्द्रमा जब 
उदित होगा, तब कमल मुद जायगा, तो फिर उसका पराग कहां से मिले ? 


तो, प्रभु अमृत पाने के लिए सिन्दूर क्यादे रहे है, मानो श्री किशोरीजी 
के प्रति उनके हृदय में जो अनन्य अनुराग है, उससे भक्तिदेवी का शगार करके 
करुणारूपी अमृत प्राप्त कर मानो उनके प्रति अपनी कृतज्ञता का भाव अपित 
कर रहें हैँ । दानिक दृष्टि से भी यह वात सत्य है कि भक्ति के बिना ब्रह्म 
मे रसमयता नहीं आती । यदि ब्रह्म मे केवल ज्ञान की ऊचाई ही ऊंचाई हो 
ओर भक्तिन हो, तो रसाभाव रहेगा । अतएव प्रभु ठीक ही कहते हैँ किश्ची 
सीताजी-रूपी लता से ॐच वृक्ष-रूपी ब्रह्म की शोभा-रूपी रसमयता बनी हई है । 


इस तरह श्री सीताजी ओर भगवान्‌ श्री राम दोनों अपने-अपने पक्षों का 
प्रतिपादन करते हैँ । किन्तु निणेय नहीं हो पाता है। तब प्रभु अपने चिरसंगी 
श्री लक्ष्मण को बुलाते हँ ओर कहते हैँ कि तुम निणेय करो । पहले जानकीजी 
अपना पश्च प्रस्तुत करती है, फिर भगवान्‌ राम । श्री लक्ष्मण दोनों पक्षो को 
ध्यानपूर्वैक सनते हैँ ओर कहते हैँ कि आप दोनों ही बिल्कुल ठीक कहते है- वृक्ष 
ओर लता दोनों सौभाग्यशाली है, पर चित्र इतने मे पूरा नहीं होता, क्थोकि 
दोनों से अधिक ओौर पूणं सौभाग्यशाली तो वह पथिक दै, जो दोनों की छाया 
म विश्राम करता है। आप दोनों तो आधे-आधे सौभाग्यशाली है, पर पूरा 
सौभाग्यशाली तो मै ह, जिसे आप दोनों का पुण स्नेह प्राप्त है ! 


यह तो हुआ बैठने का क्रम । ओौर जब चलते ह तो आगे-आगे प्रभु चलते 
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ह ओर सबसे पीछे लक्ष्मण । मानौ प्रमु आगे चल कर मागं में पड़ काटोंको अपने 


चरणों मे स्वीकार करते है जिससे पीषठे चलने वालो क पैरोंमे कांटा न चुभे। 
यही तो भ्रमु की अशेष करुणा है कि वे. पसीजकर जीव्‌ का. कृष्ट अपन ऊपर 
ले लेते है । जीवन-पथ एसा है, जहाँ कभी पष्प कौ वर्षा होती है, तो कभी 
कटि मिलते है । एसे मे हम क्या कर ? हम प्रभु को देखे, उनके जीवन से सीख । 
भ्रगवान्‌ राम तो ईष्वर थे, वे चाहते तो उनके पथ में सदव पृष्प हा विष रहते । 
पर वे तो हमे चलना सिखाने अये थे । इसीलिए उन्होने जीवन मे केवल पलो 
का पथ ही स्वीकार नहीं किया, बल्कि काटो के मां पर भी चले । जिसने भी 
उन्हे काटो के मागं पर चलते देखा, उसके मन मे यही आया कि कया ये सुकूमार 
चरण कां पर चलने योग्य हैँ ? गांव की एक स्त्रीने जव देखा, तो वह॒ कह 
उटी कि ब्रह्मा कितना निदंयी है ! एक तो ब्रह्मा को इन्हे वन नहीं भेजना था 
आओौर जब भेज ही दिया, तो उसे एक कायं करना चाहिए था । 


जो जगदीस इन्हहि वनु दीन्हा । 
कस न सुमनमय मारगु कीन्हा ॥ २।१२०।४ 


-उसे सारा रास्ता पुष्पमय वना देना था । फलों की सड़क बनाकर वन भेज 
देते, तो कोई बात नहीं थी । < | 

श्री राम को वन भेजने के कारण का अनुमान करती हुई एक सखी दूसरी 
सखियों से कहने लगी- जानती हो, ब्रह्मा ने इन्दं वन मे क्यों भेजा ? ब्रह्मा 
को इनसे ईर्षा हो गयी । ` इनकी सृन्दरता देख ब्रह्मा ने सोचा कि एेसी ही मूति 
मै भी वना दू, पर वहुत चेष्टा करने पर भी जव वहन बना सका, तो उसे 
लगा कि यदि ये नगर मे रहेंगे, तो नागरिक हमारी आलोचना करते रहेंगे । इस- 


लिए ईर्षा के वश हो उसने इनको जंगल मे लाकर छिपा दिया, ताकि लोगों 
की आलोचना से वह बच जाय- 


एक कर्हाह ए सहज सुभाएु । 
आपु प्रगट भए विधि न बनाए ॥ 
इन्हहि देखि बिधि मनु अनुरागा । 
पटतर जोग बनावे लागा ॥ 
कोन्ह बहुत श्रम एेक न आए । 
तेहि इरिषा बन आनि दुराए ॥ २।१८६४।२, ५-६ 
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गाव कौं तीसरी स्त्री ने कहा कि यदि ब्रह्मा इन्द छि ज 
तो एक उपाय हमारे पास है-- ह्या इन्हं छिपराना ही चाहता है, 


जौँ मागा पाइ विधि पाहीं । 

ए रखिर्ओह सखि आंविन्ह माहीं ॥ २।१२०।५ 
--हम इन्हें अपनी आंखों मेँ छिपाकर रख लेगी । इससे इन्दं कोई देख भी न 
पाएगा, फिर इनके सुकुमार चरणों को कोई कष्ट भी न होगा ओर ब्रह्मा का 
उदृण्य भी पूराहो जायगा । येतो एेसै सुकृमार हैँ कि नेत में ही रखने 
योग्य हैँ | 

पर इतना होते हुए भी प्रभुने वनकेकाटोंको ही स्वीकार किया! 

भगवानु वेदव्यास श्रीमदभागवत में (४।११।१९) प्रभु के कंटक-विद्ध चरणों का 
द करते हैँ । वे लिखते हँ कि जव श्री राम अपनी लीलाका संवरण करने 
लगे, तव -- 


स्मरतां हदि विन्यस्य विद्ध दण्डककण्टकेः । 
स्वपादपल्लवं राम आत्मज्योतिरगात्‌ ततः ॥ 


अपना स्मरण करने वाले भक्तों के हृदय में अपने उन चरणकमलों को स्था- 
पित करके, जो दण्डकवन के काटो से विध गये थे, अपने स्वयंप्रकाश परम 
ज्योतिर्मय धाम में चले गये.।' यह प्रभु की करुणा का स्मरण है। 


आज रामनवमी है- प्रभु के अवतार की तिथि दहै । प्रभु ने इस संसारम 
अवतार क्यों लिया ओर अवतार लेकर उन्होने क्या पाया ? इसके उत्तर में 
कहा जा सकता है कि भगवान्‌ राम ने अपनी पूरी लीला मे चार वस्तुए पायीं । 
अवतार लेते ही उन्होने आंसू पाये । अवतरित होते ही उन्होने माता कौसल्या 
से पृषछठा-क्या करं ? माता ने कहा-"कीजं सिसुलीला' । वस, त्योही सुनि 
वचन सुजाना रोदन ठाना'-प्रभु की आंखों मे अभू आ गये । तो, अयोध्या में 
उन्हे आंसू मिला । ओौर जब, वे जनकपुर गये, तो दूसरी वस्तु मिली । : जब वे 
लता-कुज से प्रकट हृए, तो भाल तिलक श्रम बिन्दु सुहाए " इस प्रकार 
जनकपुर मे उन्हं श्रमबिन्दु' मिले । अयोध्या मे उनके माथे प्र पसीना नहीं 
दिखायी देता । फिर जब दण्डकारण्य गये, चिव्क्रूट गये, तो कटि भिले । ओर 
जव लंका गथे, तो विभीषण को बचाने की प्रक्रिया में उन्हें छाती प्र वाण का 
प्रहार सहना पड़ा । तो, आज के दिन जब हमश्री राम का ध्यान करं, तो केवल 
उनकी सून्दरता को ही न देखे, अपितु उनके उन. चरणों पर भी दृष्टि डाले, 
जो काटो से विधे हृए है, उन नेतं को भी देवे, जिनमे सू भरे हृए है, उस 
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नाल का भी अवलोकन करे, जो पसीने से भरा हा है मौर उस छातीका 
भी ध्यान कर, जिसने बाण की चोट सही है । कटि यदि विध्न के प्रतीक ह, 
तो आंसू दुःख के, पसीना यदि श्रम का प्रतीकदहै, तो वाण काल का । मानो 
परभु संसार के समस्त जीवों से कहते होम तुम्हारा विध्न, तुम्हारा दुःख 
तुम्हारा श्रम, तुम्हारा काल लेने आया हँ । तुम मृक्ञसे आनन्द लेकर इन वस्तुओं 
कोमृङ्ञेदेदो। प्रभु के अवतार का उदेश्य ही यह है- सबका दुःख लेकर 
अपने आनन्द का वितरण करना । जीवन के इस कण्टकाकीणं मागं पर चलकर 
भगवान्‌ श्री राम ने हम लोगों को चलना सिखाया । 
वे कंसे चलते है, इस पर वाल्मीकि ओर गोस्वामीजी मे भेद है । वाल्मीकि 
कहते है कि लक्ष्मणजी भंगे है, उनके पीछे सीताजी हैँ ओर सबसे पीछे भगवान्‌ 
रामं । यह भी बी सुन्दर भावना है । मानो भगवान्‌ राम दोनों के पीछे उनकी 
रक्षा के लिंए चल रहे हैँ । गोस्वामीजी का कथन है कि आगे भगवान्‌ राम हैँ 
बीच मे सीताजी ओर सबसे पीछे लक्ष्मणजी । यहाँ गोस्वामीजी को भावना 
भिन्न है, वह यह कि. यह वन का पथ काँटोंसे भरा हृभा है ओर जो आगे 
चलेगा, उसके पैर मे कटि चुभेगे । मानो प्रभ्‌. ने दोनों से कह दिया--हम बडे 
है त॒म पीठे चलो । प्रभ्‌, का तात्पयं यही था कि यदि कटि चुभे तो मेरे वैरं 
म चुभे, पीठे चलने वालों के पेरोमेन चभ पाए । तभी तो गोस्वामीजी ने 
अपने किसी भी साहित्य मे श्री सीताजी या श्री लक्ष्मणजी के पैरों मे कटि लगने 
| | वणेन नहीं किया है । भगवान्‌ राम अपने भक्तों का पथ निष्कण्टक बनाते 
४४ सज्जन ने पृष दिया--टीक है, श्री राम आगे चल रहै थे, पर क्या 
वे कटि बचाकर्‌ नहीं चल सक्ते थे ? कभी कभी लोग बहुत बुद्धि से सोचने 
लग जाते हैँ । वैसे यह बहुत वुद्धि से सोचने की बात नहीं है, पर लोग सोचने 
लगते है । इसका कोई उपाय भी नहीं है । वे मानते हैँ कि उनके सोचने के 
६ श 1 1 ठीक है, यदि कोई व्यवित चलते समय नीचे की ओर दृष्टि करके 
, तो काटो से तो बच सकता है, पर प्रश्न यह है कि श्री राम क्या नीचेकी 
ओर दृष्टि करके चल सकते थे ? कवितावली' ओर "गीतावली' को पढने से 
ज्ञात होता है कि भगवान्‌ राम किस प्रकार चलते थे प्रभ लौटक 
देखते जाते थे कि कहीं पीछे ले दोनों जन थकः 9 
1 हीं पीषे चलने वाले दोनों जन थक तो नहीं गये- “सादर बारह 
बार सुहायं चिते तुम्ह त्यो, (कवितावली अयो. कां., २१) एेसी दशा मेँ उनके 
परो मे काटे लगना स्वभाविकहीथा। भले ही ५ आगे प 
उनकी दृष्टि पीष्ठं को ओर थी । हम एक ह, जो चलते है ४. 
ही नहीं कि साथ वाले थक तो नहीं ५ कहीं १ 
ह ं गये, वे कहीं पीठ तो नहीं द्ुट गये 
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ओर तीनों मे परस्पर प्रीति की पराकाष्ठा है । लकष्मणजी कहते है- प्रभु, 
मुभे जरा प्यास लग गयी है । तो क्या लक्ष्मणजी को सचमुच प्यास लगी है ? 
नहीं । उन्हे तो आगे चलने वालों का ध्यान हो आता है । प्रभु को चिन्ता है कि 
हमारे पीषठे चलने वालों को कटि न लगे, ओर लक्ष्मणजी सोचते हैँ कि हमारे प्रथ 
ओर श्री किशोरीजी को कहीं प्यास न लग आयी हो । वे एसा क्यों पृष्ठः कि आप 
लोगों को प्यास लगी है क्या ? वे एेसा बताते हैँ कि उन्हें स्वयं प्यास लगी है, इसलिए 
कहते हैँ कि जरा जल पी लिया जाय । प्रभ तब मुसकराकर लक्ष्मणजी से कहते है- 
लक्ष्मण, जाओ जल पी आओ ओर थोड़ा हम लोगों के लिए भी लेते आना । लक्षमण 
आज्ञा पाकर जल लेने चले जाते हैँ । तव सीताजीका वात्सल्य उमड़ पडता है । 
उन्हे लक्ष्मणजी के लिए चिन्ता हो आती है। 
अयोध्या मेँ वनवास के लिए जाते समय भगवानु राम ने सीताजी को वन 
के भय दिखाते हृए कहा था--वन मेँ तो सिह है, व्याघ्र है, अन्य जन्तु है, बड़े 
बड़ राक्षस हैँ । तब सीताजी उत्तर मे बोली थीं-क्या आपको यह भाषा शोभा 
देती है कि आप मञ्चे यह कहकर उराएः कि वन में सिह है, व्याघ्रहैं? 
को भ्रु संग मोहि चितवनिहारा । । 
सिघबधुहि जिमि ससक सिआरा ॥ २।६६।७ 


- प्रभु के साथ रहते मेरी ओर आंख उठाकर देखनेवाला कौन हई । सिह कौ 
पत्नी को क्या सियार ओर खरहै उरा सकते हैँ ? यह कहकर सीताजी ने 
एक मीठी चुटकी भी ले ली, कहा--अगर आप. सचमुच यहं अनुभव कर रहे हैँ 
कि जंगल में बहुत भय दहै, तो भी आप चिन्ता न करं । क्यो, चिन्ता कंसेन 
करू" जव मै साथ चल रहा हँ तब ?-श्री रामने पृषछठा। इसलिए कि- 
प्राननाथ प्रिय देवर साथा । | 
वीर धुरीन धरे धनु भाथा ।॥ २।८६०।१ 


- मेरे प्यारे देवर मेरी रक्षा को यथेष्ट हँ । जब' तक लक्ष्मण साथ है, तब तक 
आप चिन्ता क्यो करते हैँ? तो, एक ओर श्री किंशोरीजी के हृदय मे श्री लक्ष्मण की 
वीरता के प्रति इतना विष्वास है, ओर दूसरी ओर उनके प्रति ममता ओर 
वात्सल्य की एसी पराकाष्ठा है कि जब वे जल लेने के लिए चले गये, तो उन्हं 
(करिशोरीजी को) चिन्ता लग जाती है । वे श्री राम से" कहती है 


जल को गए लक्खनु, दै लरिका 


परिखो, पिय | छांहं घरीक हं ढे । ,. 
, , (कवितावली, अयो. का, १२) 
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~ श्रियतम, लक्ष्मणजी बालक रहै, वे जल लेने गये है, सो कहीं छह मे एक 
घडो. खड़े होकर उनकी प्रतीक्षा कीजिए । चलते ही मत ५ कहीं लक्ष्मण 
वन का मागं न भूल जाये । ओर प्रभु मुसकराकर बट जाते है । एक कांटा 
लेकर पैर का कांटा निकालने. लगते हैँ । श्री सीताजी कहती है-दीजिषए मेँ 
निकाल द । प्रभु विनोद करते रहै-नहीं, नहीं तुम्हारा काम तो मेरे चरणों 
तक पहचाना है, जो वहां तक पच चुका है, उसे वहाँसे दूर करना नहीं 1 इस- 
लिए तुम्हे कसे काटा निकालने दे सकता हँ १ इस पर सीताजी बोलीं--तौ फिर 
रुक जाइए, लक्ष्मण आ जायं तो निकाल देगे । प्रभु ने कहा- नहीं, कभी एेसी 
भूल न करना । मै तो चाहता हं कि लक्ष्मण के अने से पहले ही कांटा निकल 
जाय, या फिर वह परमे ही बिल्कुल समा जाय । 


""हेसा क्यो, महाराज ?"" 


, “कहीं लक्ष्मण ने मेरे पेरों का कांटा देख लिया, तो पृथ्वी को ही दण्ड 
देने कै लिए पयार न हो जाय कि हमारे प्रभु के चरणोंमे कांटा क्यों लगा 
दिया ?"" ५1 ए 


कौसी प्रीति है लक्ष्मणजी की श्रौ राम कै.प्रति ! प्रेम का यह विलक्षण 
स्वरूप है । लक्ष्मणजी प्रभु के विरुद्ध किसी को सह ही नहीं सकते । जहाँ एेसी 
अनोखी प्रीति हो, वहाँ क्या फूल की सडक प्यारी लगेगी ? जिस पथ में अनु- 
राग-रस की इतनी वर्षा हो रही हो, वहाँ क्या कांटा, कांटा रह जायगा ? आप 
कल्पना कीजिए, क्या जनकपुर ओर अयोध्या मे वह जल मिल सकता था, जो 
प्रभु केप्रेमाश्रूओंकेषरूप में मिला? प्रभु जव प्रम-भरी दृष्टि से श्री सीताजी 
को देखते रहै, तो उससे जो उन्दं तुप्ति प्राप्त होती है, वह क्या अयोध्या या 
जनकपुर के राजमहल मे प्राप्त हो सकती थी ? यहां, वन के मागं मे, एक 
दूसरे के भ्रति जो प्रमपूणं चिन्ता की भावना है, उससे क्या वह॒ मागं वन का 
मागं रह गया ? क्या कटि, कटि रह्‌ गये ? यदि चलना न आए, तो पल भी 
शूल बन जते है । ओर यदि चलना आ जाए, तो शूल फुल बन जाते हँ । इसका 
अभिप्राय यह्‌ ,है-कि जो लोग फूल पर चलते समय अहंकार से गर्वलि हो जाते 
है कि देखो, हमः कितने महानु है, जो एल पर चल रहे ह, वे भले ही समञ्च 


, रहेहोंकि फूल पर चल रहे, पर वास्तव में एेसी कल्पना करके उन्होने 


अपने पथ मे अहंकार का शूल बिठा लिया ओौर वे गिरे विना नहीं रहेंगे । जो व्यक्ति 
शूलो के पथ पर चलता "हुआ अनुराग, प्रीति के द्वारा उसे फलों के पथ में 
परिवतित कर लेता है, 'उसके लिए शूल फिर शूल कहाँ रह्‌ जाते है? 
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श्री सीताजी प्रभू के चरणों मे काटे देख अचरजं मेँ पड़ गयीं । पृ वटीं 
-यह क्या? आपके चरणों मे करिः कहां से लग गये, मेरे अथवा लक्ष्मण 
के परमे तो नहीं लगे? प्रभ्‌ ने दाशंनिक समाधान प्रस्तुत कर दिया । बोले 
वात यहदहै, लोग मूङ्चे ज्ञान का स्वरूप मानते हं ओर तुम्हें भक्ति.का। 
तुम ओर हम एक ही रास्ते पर चले, परमेरे पैरो मे का लगे, त॒म्हारे 
पेरों में नहीं, इसका सीधा-सा तात्पर्यं यही है कि ज्ञान का पथ कण्टकाकीणं लिः 
जवकि भक्ति का पथ निष्कण्टक है । लक्ष्मण तुम्हारे पीठो चल रहा था, इस- 


लिए वह भी काटो से वच गया । 


तो, यह तीनों की वन-पथ मे चलने की कला है । परस्पर के प्रति स्नेह, 
अनुराग ओर प्रीति की पराकाष्ठा है, इसलिए वन के दुःख-कण्ट, दुःख-कण्ट नहीं 
रह जाते । 


^_^ 


गोस्वामीजी चलने के इस क्रममेंश्री सीताजी के चलने का वणेन करते 
हए लिखते रै-- 


प्रभु पद रेख बीच बिच सीता । 
धरति चरन मग चलति सभीता ॥ २।१२२।५ 


-- सीताजी भगवान्‌ राम के दो चरणों के मध्य मेँ अपना चरण रखती है । 
ओर लक्ष्मणजी कंसे चलते हैँ ? वे चलने के बड़ पक्के कलाकार हँ । यद्यपि 
वे सीताजी के पीठे पीषठे चल रहे है, पर बिल्कुल पीठे नहीं चलते । जंसे 
गरीताजी श्री राम के ठीक पीठ चल रही दहै, वेसा लक्ष्मणजी श्री सीताजी कै 


ठीक पीछे नहीं चलते । तो ?- 
सीय राम पद अक बराए । 
लखन चर्लहि मगु दाहिन लाए ॥ २।१२२।६ 


वे सीताजी ओौर श्री रामचनद्रजी दोनों के चरणचिन्हों को बचाते हए उन्हे 
दाहिने रखकर रास्ता चल रहै हैँ । यह चलने की कला है । आगे चलने वाले 
की साथेकता इसमें है कि वह्‌ पीषठे चलने वालों का विष्न-कष्ट स्वयं वरण करं . 
ले ! ओर पीछे चलना तो कोई सीताजी से सीखे । सीताजी प्रभु की दो चरण 
रेखाओं के मध्य अपना चरण रखती हैँ । सीताजी उरती है कि कहीं मेरा 
चरण प्रभु कौ चरण-रेखा पर न पड़ जाय ओर इस प्रकार उनकी चरण-रेखा 
को कहीं बिगाड़ न दे । तात्पयं यह है कि अनुयायी को चाहिए, वह इस बात 
का निरन्तर ध्यान रखें कि जिसके पीष्ठे हम चल रहै हैः कहीं उसकी मर्यादा 
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नहा 


को वरिगाड तो नहीं रहे हैः उसकी मर्यादा को मिटाने की चेष्टा तो नहीं कर 
रहे टै 1 यह्‌ सीताजी के चलने की कला है । 


ओर लक्ष्मणजी के चलने की कला तो सवसे विलक्षण दै । भगवान्‌ राम 
ब्रह्म ई मौर श्री सीताजी माया । किसी ने गोस्वामी जी से विनोद करिया -- 
तो इसका अभिप्राय यह दै कि लक्ष्मणजी माया क पीठे पीठे चल रहे है ? 
गोस्वामीजी इसका विलक्षण उत्तर देते टँ । उनको काव्य पौली देखिये । कोई 
दसरा साधारण वणंनात्मक कवि होता, तो लिखता कि आगे भगवान्‌ राम हैँ 
उनके पीठे श्री सीताजी ओर श्री सीताजी के पीषछे लक्ष्मण । पर गोस्वामी 
जी कहते ह -- “आगे रामु लखनु बने पाठं ' (२।१२२।१ ) -अआगे राम हं 
ओर पीठे लक्ष्मण, वीच म र सीताजी । अव हम साधारण लोगों के लिए 
इससे कोई अन्तर नहीं पड़ता करि चाहे जसे लिख दिया जाय -- चाहे लिखो 
कि आगे राम, उनके पीठे सीता ओर सीता के पीठे लक्ष्मण, अथवा लिखो 
आगे राम, पीछे लक्ष्मण ओर बीच में सीता, पर दशन की दृष्टि से अवश्य इसमें 
अन्तर पड़ जाता दहै कि बात कंसे लिखी गई है । यहां ब्रह्म ओर जीव का 
विवेचन हो रहा है तो, जीव ब्रह्म के पीठे चलेगाया माया के पीषठे ? 
साधारण जीव तो माया के पीछे ही चलता है, पर लक्ष्मण जैसे जीवाचायं के 
लिए गोस्वामीजी कंसे लिख सकते हैँ किवे भी मायाके पीठे चल रहे दै? 
इसीलिए वे लिखते ह कि लक्ष्मण श्री राम के पीष्ठे दै। 

दूसरी बात, गोस्वामीजी यह्‌ जो लिखते हैँ कि लक्ष्मणजी सीताजी के ठीक 
पीछे नहीं चलते, वल्कि उन्हें कुछ दायें रखकर चलते है, इसका भी एक विशेष 
दाशंनिक संकेत दै । कल्पना कीजिये यदि लक्ष्मण ठीक सीताजी के पीठे चले, तो 
उससे सीताजी की पीठ ही दिखायी देगी ओर इस व्यवधान के कारण श्री राम 
नहीं दिखाई देगे । इसीलिए लक्ष्मणजी ने चलने की कला का प्रयोग किया । 
वे थोड़ा हटकर चलते है, जिससे, श्री सीताजी तो दिखायी देती रहे, पर वे 
जिनके पीठे चल रही ह वे भी दिखाई देते रहं । यही संकेत है । हम संसार 
पथ पर चलते हैँ तो, संसार ही दिखायी देता है । लक्ष्मणजी से हमे यही 
सीखना है कि हम से चले, जिससे संसार तो दिखता रहे, पर साथ दहीजो 
संसार का बनाने वाला है, वह-भी दिखाई देता रहे 1 तव चलने मे कोई 
कठिनाई नहीं होती । संकट तो तव आता है, जव माया तो दिवायो देती है, 
पर मायापति दिखायी नहीं देता 1 । 

संसार मे कछ लोग देसे होते हैः ज विनु काज. दाहिनेहु बाए (१।३।१) 
जो विना ही प्रयोजन अपना हित करने वले के भी प्रतिकूल आचरण 


( 2 > 


करते है । ओर एसे लोग सदैव. ररहैगे । हम कहां तक एसे लोगों. की 
चिन्ता करगे ? हम जीवन में सबकी अनुकूलता -नहीं प्राप्त कर सकते । 
हम कितना भी सवके मंगल, सवके कल्याण मे लगे रहे, पर कुछ 
लोग एसे अवश्य होगे, जो हमारे वांए हो जाए । एेसी दशा में लक्ष्मणजी 
चलकर हमे भी साथेक संकेत देते है, वे भगवान को दाहिने रखकर चलते 
है -- “लखन चर्लाहि मगु दाहिन लाए । मानो संकेत देते हैँ कि जीवो, तुम 
संसार के लोगो पर ध्यान नदो कि वै तुम्हारे दाये हैया बाय, बस, यही 
चेष्टा करो कि भगवान्‌ हमारे दायें हौ, हमारे अनुक्रूल हों । बस यही ध्यान 
रखो कि हमारा यह कायं भगवान्‌ के अनुक्रूल हैया नहीं। जो भगवान्‌ कौ 
दाहिने करके चलता है, उसका जीवन धन्य है 


तो, गोस्वामीजी लिखते है किश्री लक्ष्मण श्री राम ओर श्री सीताजी के 
चरण-चिन्हों को वचाकर चलते हैँ । इसका अभ्भिप्राय यह कि वे दोनों की 
मर्यादाओं को वचाकर चलते हैँ । वे कभी भी मर्यादा का अतिक्रमण नहीं 
करते । गोस्वामीजी यह भी संकेत देते हैँ किश्री सीताजी के द्वारा, लीला कै 
लिएदही सही, एक ही वारश्री लक्ष्मण कौ रेखा की मर्यादा का पालन 
नहीं हो पाता, फलस्वरूप उन्हँ भविष्य मे कितना कष्ट उठाना पड़ा, रावण के 
यहां रहना पड़ा । गोस्वामीजी वताते हैँ कि रावण मोह है, जो स्वणमृग 
का प्रलोभन लेकर सीताजी के सामने आता है । सीताजी भगवान्‌ राम से 
प्राथेना करती हैँ कि मूञ्ञे इस मृग का चमं ला दीजिये । प्रभु मायामृग के पीछे 
जाते तो है, पर लक्ष्मणजी से यह कह जाते हैँ -- "सीता केरि करहु रखवारी 
(३।२६।४६) इसका अभिप्राय यह है कि यदि वैराग्य रक्षा के लिए वठाहो, 
तो मोह भक्ति को चुरा नहीं सकता । उधर मारीच जब मरते समय प्रकट 
रूप से लक्ष्मण का नाम पुकारता है ओर जब सीताजी कहती हैँ कि लक्ष्मण, 
जाओ, तुम्हारे भैया पर संकट पड़ा है, तो लक्ष्मणजी हसते हँ । ब्रह्म पर भी 
कभी संकट पड़ सकता है ? भले ही स्व॒यं आदिशक्ति यह्‌ बात कहें, पर मँ नहीं 
मानता, यह लक्ष्मणजी का भाव है । तब सीताजी एसे कठोर वचन कहती है, जिनका 
उल्लेख तक गोस्वामीजी को! सह्य नहीं है । गोस्वामीजी के शब्द देखिए- 
मरम वचन जब सीता बोला । 
हरि प्रेरित लछमन मन डोला ॥ ३।२७।५ 5 
कुछ लोग इसे सुधारने का प्रयास करते हैँ । कहते है, शब्द यों होने 
चाहिए थे-- 
(४ मरम वचन जब सीता बोलो । 
हरि प्रेरित लछ्िमन मति डोली ॥ 
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पर एेसी बात नहीं है । तुलसीदास को व्याकरण का ज्ञान था । "उनका 
अभिप्राय यह है किश्री सीताजी बोली नही, वरन्‌ उनके द्वारा बुलवाया गया । 
आगे चलकर किशोरीजी इस बात को स्पष्ट रूपसे स्वीकार भीकरतीदैँ। वे 
उस स्थिति का स्मरण करके कटती हैँ -- 
जाहि विधि मोहि दुख दुसह॒ सहाए । 
लछमन कहु कटु बचन कहाए ॥ ३।६८।८ 

-जिस विधाता ने मुङ्से दुःसह दुःख सहन कराये ओर लक्ष्मण को कडवे 
वचन कहलाये । अभिप्राय यह कि श्री सीताजी केद्वारा कटु वचन कहल. 
वाया गया । ओौर जब लक्ष्मणजी जाने लगे, तो उन्होने कटिया के बाहर एकं 
रेखा खींच दी । इसका तात्पयं यह दहै कि यदि जीवन में पुणं वैराग्य न सही, 
वेराग्य की एकं रेखा भी विद्यमान हो, तो मोह के द्वारा भक्ति का अपहरण 
असस्भव है । 

जव रावण कपट वेष में आता है, तो अपने को उस वैराग्यकीरेखा को पार 
करने मेँ असमथ पाता है । तव वह श्रौ सीताजी से प्रष्न करता है -- तुम 
इस रेखा को पार क्यो नहीं करती हौ ? सीताजी कहती हैँ -- इसे मेरे देवर 
ने खीचा है, इसलिए इसका सम्मान करूगी । इस पर रावण हसता है ओर कहता 
है - यह तो उल्टी बात हो गयी ! यह ठीक है कि छोटो का कर्तव्य है बडोंकी 
मर्यादाका पालन करना, पर बड़ों को छोटा वांधे,.यह कहँ तक उचित है ? सीताजी 
मोह के इस तकं से प्रभावित हो उस रेवा का उल्लंघन कर वैठती है ओर 
परिणाम होता है वियोग ओर दुःख । जिसने तेरह वषं तक उनकी मर्यादा का 
पालन किया, उस लक्ष्मण की रेखा का पालन सीताजी एक क्षणके लिएभीन 
कर सकीं ! फल होता है भक्ति ज्ञान से अलग हो जाती है, शक्ति ब्रह्मसे 
बिष्ुड जाती है । यही हमारे जीवन की भी कहानी है । अतएव यदि हम 
अपनी रक्षा करना चाहते है, तो हमे अपने जीवन मे लक्ष्मणजी के रूप में 
वेराग्य की एकं रेखा अवण्य रखनी चाहिए, जिसका लंधन हम न कर । हम 
यहं ठानं ले कि मोहे कौ तृप्ति बस यहीं तक करं गे, इसके आगे नहीं । 

भगवान्‌ अनन्त हैँ अौर उनकी कथा भी अनन्त है । भगवान्‌ राम का 
अवतार ही लोक कल्याण के लिए होता है ओौर उनके इस कायम सहायक के 
रूप में श्री लक्ष्मण उस दण्ड के समान है जो पताका को फह्राने के लिए 
समपित है । गोस्वामीजी को मान्यता है कि राम की कीति-पताका इस लक्ष्मण- 


दण्ड के अभाव ९ नहीं फहरा सकती । अपने त्याग ओर समपेण के कारणः 
श्री लक्ष्मण का चरित्र मानस" मे अप्रतिम है । 




















